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Vorwort

2022 —ich arbeite seit September 2021 daran, die Biicher fiir dieses Jahr zu
iiberarbeiten. Das bedeutet, dass neue Biicher hinzukommen und bestehen-
de Biicher aktualisiert werden. Und da mittlerweile in der Lesekammer
mehr als 1.000 Buiicher zum Download stehen, ist das eine Menge Arbeit.
Deshalb habe ich so frith wie moglich damit angefangen.

An den Biichern, die es schon gibt, dndert sich das Vorwort. Zusitzlich
mochte ich Bilder der jeweiligen Autoren hinzufiigen, so weit mir diese
vorliegen. Und ein neuer Spendenaufruf steht auf der letzten Seite — es geht
um die Kirche Jung St. Peter in Straburg. Wer mich kennt, der weil3, dass
ich fiir die Kirche der Reformationszeit in Stralburg eine ganz besondere
Vorliebe habe — daher der Spendenaufruf fiir die Kirche, in der Capito und
Fagio wirkten. Auch sprachlich wurden sie teilweise iiberarbeitet, wo mog-
lich wurden sie auch erweitert.

Euch allen wiinsche ich Gottes reichen Segen und dass Ihr fiir Euch interes-
sante Texte hier findet. Fiir Anregungen bin ich immer dankbar.

Grull & Segen,

Andreas



Ulerander Dinet.
Mus: Die Sdaweiy im 19. Jahirh.” . Seippel. 1900



Alexandre Vinet — Reden tiber einige religiose Ge-
genstande

Erstes Heft

Vorlaufige Betrachtungen

Als ich im vorigen Jahre zwei Reden tiber die Intoleranz und die Toleranz
des Evangeliums verdffentlichte, driickte ich mich in einer kurzen Vorrede
SO aus:

,,Die in der christlichen Erkenntnis und in der Frémmigkeit vorgeschritte-
nen Personen werden, fiirchte ich, wenig Nahrung in diesen Reden finden.
Auch habe ich mich nicht berufen gefiihlt, zu IThnen zu reden, es wiirde mir
cher anstehen, sie zu horen. Ich habe meinen Worten nicht erlaubt, tiber
mein personliches Gefiihl hinauszugehen, eine nachgeahmte Warme wiirde
nicht gesegnet sein. Indessen glaube ich fiir viele Personen ein gelegenes
Wort gesagt zu haben; ich schicke es in die Welt, indem ich es dem gottli-
chen Segen empfehle, der daraus fiir die christliche Kirche einige Friichte
der Heiligung und des Friedens hervorgehen lassen kann.*

Mogen dieselben Worte dieser neuen Veroffentlichung als Vor- und Schutz-
rede dienen.

Selbst ein Schwacher, wende ich mich an die Schwachen. Ich gebe ithnen
die Milch, mit der ich mich selbst genédhrt habe. Die Einen starker wie die
Andern, wollen wir zusammen das Brot der Starken erflehen. Aber ich habe
geglaubt, dass diejenigen, welche noch beim Beginn ihres Weges sind, je-
mandes bediirften, der zu ihnen redete, weniger wie ein Prediger, als wie ein
Mensch, welcher, kaum einen Schritt weiter wie sie, eifersiichtig ist, das
Wenige, um welches er weiter ist, zu ihrem Nutzen zu verwenden. Viel-
leicht ist es gut, dass jeder, je nach dem Malle der Erkenntnis, welche thm
erteilt worden, an der Evangelisierung der Welt arbeite. Vielleicht gibt es in
der Zahl derjenigen, welche ich mir erlaube die Kandidaten der Wahrheit zu
nennen, einige Seelen, die sich besonders durch die Art des Vortrags ange-
zogen fiihlen, deren ich mich bedient habe, und bedient habe ohne sie zu
wihlen, denn ich konnte nicht wéhlen. Ich sage vielleicht und weiter nichts;
aber was ich mit mehr Vertrauen behaupte, ist, dass es darauf ankommt,
dass jeder sich zeige, wie er ist, und dass niemand den Schein annehme,
Gaben zu besitzen, welche er nicht empfangen hat.



Ich glaube mich nicht zu tduschen, wenn ich sage, dass unter denjenigen,
welche tiiber heilige Dinge sprechen oder schreiben, ein iibertriebenes Ver-
langen nach Gleichformigkeit herrscht. Ich weil3, dass die Gemeinschaft der
Uberzeugungen und der Hoffnungen, die Gewohnheit die Belehrung aus
denselben Quellen zu schopfen, der intime Verkehr der christlichen Gesell-
schaft eine Einheit der Gedanken, der intellektuellen Gewohnheiten und
selbst, bis auf einen gewissen Punkt, des Ausdruckes erzeugen miissen;
aber diese Einheit, welche man bewundern muss, wenn sie von selbst ge-
kommen ist, muss man nicht erzwingen wollen. Die groBherzige Freiheit
des Christentums widerstreitet dieser dngstlichen Ehrerbietung fiir eine
Sprache der Convention und fiir eine leere Orthodoxie des Tones und der
Wendungen. Die Aufrichtigkeit erlaubt nicht, als Ausdruck unserer Indivi-
dualitdt einen Kollektiv-Typus anzunehmen, dessen Abdruck uns immer in
irgend einem Punkte fremd ist; das Interesse unserer religiosen Entwicke-
lung schreibt uns vor, uns selbst unsern eigenen Zustand nicht zu verhehlen,
und nichts wiirde geeigneter sein, ihn uns selbst zu verbergen, als die un-
willkiirliche Gewohnheit, thn andern zu verbergen. Endlich verlangt die
Schonheit des evangelischen Werkes, das Interesse selbst der Einheit, dass
jede Natur sich in ihrer ganzen Eigentiimlichkeit offenbare; man glaubt viel
cher an die Einheit, wenn sie sich unter dem Ansehen der Verschiedenheit
darstellt. Die Gemeinschaft des Gehaltes wird schlagender durch die Ver-
schiedenheit der Form wiedergegeben, wihrend die Gleichformigkeit, da
sie notwendiger Weise kiinstlich ist, immer mehr oder weniger verdachtig
erscheint, und unwillkiirlich den Gedanken an Zwang und Verstellung ent-
stehen 1asst.

Es wiirde zu jeder Zeit beklagenswert sein, die Etikette in das Christentum
und beim Predigen einzufiihren; aber besonders in unsern Tagen wiirde der
Ubelstand sehr bedeutend sein. In einem Augenblicke, wo sich dem Evan-
gelium so viel verschiedene Strallen zur Welt hin zu 6ffnen scheinen, wiirde
es wirklich traurig sein, nur eine davon zu wéhlen, und die zu vernachléssi-
gen, auf welchen man vielen Seelen begegnen konnte. Das Land muss nach
allen Richtungen hin durchwandert, ausgebeutet und gebahnt, und die dun-
kelsten FuBwege miissen mit Sorgfalt durchsucht werden. Es wére wohltu-
end fiir den Prediger, wenn er nicht von weiter auszuholen brauchte, als von
den Erklarungen des evangelischen Wortes, welches gemeinschaftlich von
thm und von seinen Zuhorern angenommen wiirde, wenn er dieses Wort nur
durch sich selbst zu erkldren brauchte; aber wer sieht nicht, dass, selbst bei



Christen, man immer, ich sage nicht hoher hinauf, aber weiter zuriick gehen
muss, und dass, auf eine oder die andere Art, ein Prediger immer berufen
ist, das Evangelium nicht bloB3 zu erklaren, sondern auch zu beweisen? Um
seine Zuhorer auf den Gipfel der religiosen Wahrheit zu fithren, muss er erst
zu ihnen hinunter steigen. Jede Seele glaubt an etwas Wahres und wire es
auch nur an ihr eigenes Dasein; nun, jedes wahre Glauben ist auf der Strale
des Evangeliums; von dort muss man ausgehen, ohne den Weg zu bereuen.
Ich kann daher nicht glauben, dass die gefehlt haben, welche, vor mir und
besser wie ich bemiiht gewesen sind, die rationelle Seite des Christentums
hervorzuheben, und welche, indem sie dasselbe mit der Philosophie in
Kampf treten lieBen, zu zeigen unternommen haben, dass es auch fiir die
Denker eine Autoritit sein sollte. Die Philosophen und die Weltménner for-
dern uns gewissermallen auf, uns an sie zu wenden; lange Zeit in den Vor-
hofen der Philosophie zuriickgehalten, schreiten sie jetzt gegen das Heilig-
tum vor; das Ritsel des Lebens, sein letztes Wort wird von allen Seiten ver-
langt; und wir, die wir es kennen, dieses letzte Wort, sollten wir damit gei-
zen, und sollten wir uns weigern es zu sagen, weil man es den Philosophen
in einer Sprache sagen muss, die ithnen gelaufiger ist, als uns? Dies Wort
gehort allen Sprachen an, diese Wahrheit duldet alle Formen, sie hat tau-
send verschiedene Ausdriicke, denn sie findet sich am Ausgange aller Fra-
gen, am Ende aller Diskussionen, auf dem Hohenpunkte aller Ideen. Lang
oder kurz, direkt oder gekriimmt, jeder Weg ist recht, welcher an den Ful3
des Kreuzes fiihrt.

Ich will nicht, dass diese Betrachtungen den Leser liber den Inhalt dieses
Theiles tauschen. Ich habe nicht die Pritention gehabt, Christus im Areopag
zu predigen, oder gegen die Doktoren zu kimpfen. Andere, ich habe das
Vertrauen, werden es versuchen. Aber ich habe mich unwillkiirlich, ohne
Vorbedacht, gegen die zahlreiche Klasse gebildeter Menschen gewendet,
welche, im Schol3 des Christentums erzogen, und, wenn ich so sagen darf,
mit christlichen Vorurteilen getrinkt, mithevoll kimpfen, entweder gegen
ihr eigenes Herz, welches der Ernst des Christentums erschreckt, oder ge-
gen dies nur zu allgemeine Vorurteil, dass das so notwendige, so schone, so
trostende Christentum sich in den Augen der Vernunft nicht zu rechtfertigen
wiusste.

Was die erstere Schwierigkeit betrifft, so wird der Prediger nicht glauben
sie heben zu miissen, indem er etwas von dem Ernste des Evangeliums hin-



weg nimmt. Er ist im Gegenteil sehr gliicklich, diese vorgefasste Meinung
schon vorzufinden; es bleibt dadurch ein Irrtum weniger zu entwurzeln. Die
Furcht, welche das Evangelium einfloft, ist ein Beginn des Beitritts. Es ist
dieser Ernst selbst, den die Predigt bis zur Reife bearbeiten muss. In Betreff
der zweiten Schwierigkeit, welche auf den alten Widerspruch des Glaubens
und der Vernunft hinausliuft, sei es mir erlaubt ein Wort zu sagen:

Wer von offenbarter Religion spricht, redet von einer Lehre, welche die
Vernunft nicht hitte finden konnen, da es notwendig geworden ist, dass
Gott sie uns selbst auf einem tibernatiirlichen Wege mittheilte. Der Christ
verwirft also die Vernunft in so weit sie die Wahrheit hervorzubringen, zu
erzeugen meinen konnte. Er tut in seiner Sphére, was der Philosoph in der
seinigen tut; denn dieser nimmt, kraft der Autoritat und von der Autoritit
einer inneren Offenbarung, Tatsachen an, fiir deren Entdeckung ihm die
Vernunft von keinem Nutzen ist. Der Philosoph braucht nicht a priori die
Tatsachen der inneren Offenbarung zu beweisen, einer Offenbarung ohne
Vorginge, eines Gegebenen, welches vor allem Gegebenen vorausgeht. Der
Theologe seinerseits erkennt in den offenbarten Tatsachen ein Gegebenes,
welches tiber alles Gegebene hinaus geht. Er beweist diese Tatsachen eben
so wenig, denn sie beweisen, hieB3e sie schaffen. Indem er so verfahrt, leug-
net er die Vernunft nicht ab, im Gegenteil er bedient sich ihrer. Und hier ist
der Ort zu bemerken, dass die Vernunft, d. h. die Natur der Dinge, fiir uns
immer, auf welchen Standpunkt wir uns auch stellen, das Kritertum der
Wahrheit und der Stiitzpunkt des Glaubens sein wird. Es wird sich die
Wahrheit auler uns immer messen, vergleichen miissen mit der Wahrheit,
welche in uns ist, mit diesem geistigen Gewissen, welches, eben so gut wie
das Moralische, mit Souveranitit bekleidet ist, welches Urteile fallt, Gewis-
sensbisse hat, mit diesen unwiderstehlichen Axiomen, welche wir in uns
tragen, welche einen Theil unserer Natur ausmachen, welche der Trager und
gleichsam der Boden aller unserer Gedanken sind, in einem Wort, mit der
Vernunft. Jede Lehre ist gehalten, in diesem Sinne verniinftig zu sein, was
nicht sagen will, dass jede Lehre gehalten sei der Vernunft zugénglich zu
sein; nichts hindert die Vernunft das anzunehmen, was sie iibersteigt. Ubri-
gens findet der Theologe, auBBerhalb dieser unverletzlichen Grenze, Raum
und Anwendung fiir seine Vernunft. Er wendet sie selbst auf zwei verschie-
dene Arten auf die Tatsachen der iibernatiirlichen Offenbarung an, welche
er verkiindigt. Er entwickelt vor Allem die direkten Beweise der Authentizi-
tat dieser Offenbarung, dann bemiiht er sich die Notwendigkeit dieser Of-



fenbarung fiihlen zu lassen, wie auch ihre Ubereinstimmung mit der unver-
anderlichen Natur des menschlichen Herzens, mit einem Wort, die vollkom-
mene Vernunft! eines Systems, welches die Vernunft niemals erfunden ha-
ben wiirde. Ja je mehr dieses System bei seinem Ursprunge von der Annah-
me der menschlichen Vernunft entfernt ist, desto schlagender und bewun-
dernswiirdiger wird sein Zusammentreffen mit derselben. Also bei der
christlichen Art des Predigens abdiziert” die Vernunft auf einem Punkte,
aber nur auf einem einzigen; sie entschlie3t sich, nicht zu verstehen, sie ent-
schlieft sich, die Haupttatsachen des Christentums nicht a priori aufbauen
zu konnen, und iibergibt sie dem Herzen, welches sich ihrer beméchtigt, sie
ausarbeitet und sie belebt; aber sie findet in einer nahen Sphére die reichli-
chen Entschadigungen, welche wir so eben angedeutet haben. Sie fiir sich
allein macht nicht den Christen, aber sie bereitet ithn vor; sie fithrt von dem
Natiirlichen zu dem Ubernatiirlichen diejenigen, welche die michtige Kraft
des Geistes Gottes nicht ohne Ubergiinge in die hohe Sphire des inneren
Glaubens getragen hat.

Also der Widerspruch, in welchem Vernunft und Glauben ihrem Wesen
nach stehen sollen, ist nicht wirklich vorhanden. Es sind zwei Gewalten,
welche in zwei von einander geschiedenen Reichen herrschen. Diejenigen
also, welche wollen, dass das Christentum nur Glaube sei, tduschen sich
ebenso wie diejenigen, welche behaupten, dass es ganz Vernunft sei; es ist
das eine wie das andere, es beschéftigt die Gedanken und das Geftihl, ab-
wechselnd entzieht und leiht es sich der Priifung, es hat seine Dunkelheit
und sein Licht. Der Theologe ist gehalten zu beweisen, dass er wohl unter-
richtet ist; er soll dem Evangelium die Achtung der Vernunft selbst ver-
schaffen; aber er ist nicht gehalten, er soll sich sogar hiiten, das Evangelium
in eine Linie mit der Vernunft zu stellen.

Die rationalistischen Prediger scheinen zwischen den beiden duflersten An-
sichten, welche wir bezeichnet haben, einen Mittelweg zu suchen; aber es
wire Kurzsichtigkeit, wollte man nicht sehen, dass das eine dieser Extreme
sie mit Macht anzieht und sie ganz in Anspruch nimmt. Und wie undankbar
ist ihre Aufgabe! Alles zu natiirlichen Annahmen zuriickzufiihren ist augen-
scheinlich ihre Préitention; das Gebiet des Glaubens ganz durch die Vernunft
einzunehmen, jedes Mysterium aus der Religion auszurotten, das ist der
Zweck ihrer Bestrebungen; wenn ihnen dies gelungen sein wird, werden sie
sich, wie die gewohnlichen Philosophen, angesichts des Mysteriums befin-



den. Was werden sie gewonnen haben? Durchaus Nichts, als dass sie sich
einen ldngeren und kostspieligeren Weg gemacht haben. Ich denke mir, dass
die unglaubigen Logiker die Rationalisten nur mittelmaBig philosophisch
finden miissen. Werden sie vielleicht, indem sie das Evangelium rationali-
sieren, ein vollkommeneres System gefunden haben, als die sind, welche
die Philosophie hervorbringen kann? Was die Gewissheit betriftt, so hat ihr
System nicht mehr davon, wie irgend ein anderes, was den inneren Werth
anlangt, so konnten sie ein ebenso plausibles und ebenso gutes finden, ohne
sich die Miihe zu geben durch das Evangelium zu gehen. Dieses ausge-
presste Christentum, welches sie an die Stelle des wahren setzen, hat nichts
Eigentiimliches, nichts Individuelles, nichts, was es iiber die Theorien der
reinen Vernunft erhebt. Sie bilden sich ein, indem sie Tatsachen von einer
transzendentalen Wichtigkeit wegstreichen, die Klinge nur einfach von der
Scheide zu befreien, aber dass sie besser reden: sie haben die Klinge fortge-
worfen und der Griff allein ist in ihren Hdnden geblieben. Des grof3en Fac-
tums der Versohnung und des ganzen Gefolges der Ideen, welche sich daran
kniipfen, beraubt, was ist, frage ich, das Christentum? Fiir gewohnliche
Geister eine gewOhnliche Moral, fiir die andern ein Abgrund von Inkonse-
quenzen.

Ich glaube, dass die wahren Philosophen finden werden, dass die orthodo-
xen Prediger eine solidere und mehr philosophische Stellung angenommen
haben. Und wir legen Werth auf diesen Beifall, denn, wenn die Philosophie
uns kein sehr grofles Vertrauen einfloBt, in so fern es sich um die Lésung
des grof3en Lebens-Problems handelt, so verhilt es sich anders mit der Phi-
losophie als Methode, mit dem philosophischen Geiste. Die Kunst zu abs-
trahieren, zu verallgemeinern, Prinzipien zu ordnen, wird niemals von auf-
geklarten Predigern gering geschitzt werden, und es gibt auch eine christli-
che Philosophie. In bestimmte Grenzen eingeschlossen, findet sie ihre An-
wendung beim Predigen und bis hin in das Leben. Und in unsern Tagen ha-
ben wir sie schon mit eben so viel Erfolg als Angemessenheit auf das Chris-
tentum angewendet gesehen. Wenn dies ein Mittel ist, so muss man es ge-
brauchen. Die Zeiten mahnen uns. Die Gesellschaft ist offenbar in einem
Zustande der Crisis. Niemals wurde die Unfahigkeit der menschlichen
Weisheit, die Ruhe der Volker und das Gliick der Menschheit zu befestigen,
klarer erkannt. Die Philosophie, aus Verzweiflung ihre alten Wege verlas-
send, wirft sich mit Hingebung in den Mystizismus. In ihrem Bediirfnis
nach irgend einem andern Lichte, als dem ihrigen, erdenkt sie sich selbst



Offenbarungen, gibt sie sich Dinge zu glauben; sie wird sie so lange glau-
ben, als man etwas glauben kann, was man selbst erfunden hat. An uns ist
es, ihr zu zeigen, ,,was in keines Menschen Herz gekommen ist,* an uns ist
es, ihr das dunkle Bediirfnis, welches anfiangt sich seiner selbst bewusst zu
werden, immer fiihlbarer zu machen und dasselbe zu befriedigen, dieses
Bediirfnis, die Wissenschaft an etwas Offenbartes, die Vernunft an den
Glauben zu kniipfen. Wird es uns gelingen? ich weil} es nicht. Aber die Zei-
ten mahnen und drdngen uns.



Die Religionen der Menschen und die Religion Gottes.
1. Korinther II, 9.
Das in keines Menschen Herz gekommen ist.

Die Menschheit hat sich von Gott getrennt. Die Stiirme der Leidenschaften
haben das geheimnisvolle Ankertau zerrissen, welches das Schiff im Hafen
zuriickhielt; auf seiner Grundfliache erschiittert und sich gegen unbekannte
Meere gestoBBen fiihlend, sucht es sich am Ufer festzuhalten; es versucht
zerrissene Bande wieder anzukniipfen; es bemiiht sich Verbindungen wieder
herzustellen, auflerhalb welcher es weder Friede noch Freiheit fiir dasselbe
gibt. Inmitten ihrer grofften Verirrungen verliert die Menschheit niemals die
Idee ihres Ursprungs und ihrer Bestimmung; eine dunkle Erinnerung an ihre
alte Harmonie verfolgt und beunruhigt sie; und ohne ihren Leidenschaften
zu entsagen, ohne aufzuhoren die Siinde zu lieben, mdchte sie ihre Existenz
voller Dunkelheit und voller Elend an etwas Leuchtendes und Friedliches,
ihr fliichtiges Leben an etwas Unverdnderliches und Ewiges anschlief3en.
Mit einem Wort, Gott hat nicht aufgehort, das Bediirfnis der Menschen zu
sein. Ach! aber ihre Huldigungen verirren sich, ihr Gottesdienst wird un-
wiirdig, ithre Frommigkeit selbst ist gottlos; die Religionen, welche die Erde
bedecken, sind eine Beleidigung fiir den unbekannten Gott, welcher der Ge-
genstand derselben ist. Doch im Schof3e dieser monstrosen Verirrungen tut
sich ein erhabener Instinkt kund, und jede dieser falschen Gottesverehrun-
gen ist ein Schrei des Schmerzes, der von ihrem Mittelpunkt losgerissenen
und von ihrem Objekt getrennten Seele. Es ist eine entblote Existenz, wel-
che sich zu bekleiden sucht, und welche sich mit den ersten Lumpen be-
deckt, denen sie begegnet; es ist ein nach einem Trunke schmachtendes Le-
ben, welches seinen brennenden Durst atemlos in triilbem und faulem Was-
ser stillt; es 1st ein Verbannter, welcher, indem er den Weg in sein Vaterland
sucht, tief in eine schreckliche Wildnis gerit.

Von dem tierischen Wilden an, welcher den Staub an den Fiillen eines
scheuBlichen Gotzenbildes kiisst, bis zu dem Magier des Orients, welcher in
der Sonne die unsterbliche Seele der Natur und das Prinzip alles Lebens an-
betet; von den Urvdélkern an, welche Gott die Erstlinge ihrer Ernten darbie-
ten, bis zu den ungliicklichen Nationen, welche thm durch die grofiten
Schamlosigkeiten ihre Huldigung darzubringen glauben, ldsst sich iiberall
ein religioser Instinkt erkennen. Der Mensch kann weder seinen Siinden
noch Gott entsagen; seine Verderbnis kettet thn an diese Welt, ein geheim-
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nisvoller Instinkt treibt thn gegen eine unsichtbare Welt. Zwischen diesen
beiden entgegengesetzten Kréften trifft er seine Wahl; er zwingt zwei un-
vereinbare Elemente sich zu versohnen; er mischt seine Moral in seinen
Gottesdienst; er macht sich Gotter gleich ihm, um ihnen einen Kultus dar-
bringen zu konnen, welcher seinen schlechten Neigungen analog ist; er er-
hebt seine Laster selbst zu Gottheiten, seine Religion wird der treue Spiegel
seiner natiirlichen Verderbnis; mit einem Wort, er erniedrigt die Idee der
Gottheit, aber er kann sie nicht entbehren; und er will lieber schandliche
Gottheiten haben, als gar nichts anbeten. Aber was bringen ithm alle diese
verschiedenen Gottesverehrungen? Nichts, meine Briider, als eine Qual
mehr, welche zu allen seinen andern Qualen hin zukommt. Eine peinliche,
demiitigende Unterwiirfigkeit, oft die Verpflichtung, den teuersten Gefiihlen
der Natur Gewalt anzutun, keine feste Hoffnung, kein innerer Friede, keine
moralische Vervollkommnung, das ist es, was ihm dieser geheimnisvolle In-
stinkt, diese Art von storendem Bediirfnis, das er weder unterdriicken, noch
befriedigen kann, einbringt; so dass, wer die Religion in den von ihr ange-
nommenen irdischen Formen sidhe, mit einem Schein von Recht sagen
konnte, dass sie eins der groBten Ubel sei, welche die Natur der Menschheit
auferlegt hat.

Diese fabelhaften Glaubensvorstellungen verschwinden zwar vor dem
Christentum. Uberall, wo das Kreuz gepflanzt ist, gehen die menschlichen
Religionen zu Grunde, denn die geringste Wirkung dieser erhabenen Religi-
on besteht darin, dass sie einen Widerwillen gegen alle andern einfl663t. Die
Reihe der Erfindungen im Gebiete positiver Religionen ist unwiderruflich
geschlossen. Aber im Schatten des Christentums, und im Schof3e der Chris-
tenheit selbst, vegetieren gewisse Religionen ohne Geschichte, ohne Form
und ohne Namen, welche bei vielen Personen die Stelle des Christentums
vertreten. Diese Religionen, welche thm alle mehr verdanken als sie den-
ken, sind nichts anderes, als ein Versuch der verschiedenen Seelenkrifte,
sich durch sich selbst mit der Gottheit in Verbindung zu setzen. Und es ist
zu bemerken, dass diese verschiedenen Religionen ganz besonders die jener
gebildeten Geister sind, welche zwischen dem Christentum, das ihnen zu
einfach und zu wenig rationell erscheint, und dem Atheismus, der sie er-
schreckt, ein neutrales Terrain finden mochten. Nun denn, wir wollen unter-
suchen, ob diese Religionen mehr im Stande sind, als das grobe Heidentum,
die verschiedenen Bediirfnisse der menschlichen Seele zu befriedigen. Wel-
ches sind, im Gebiete der Religion, die Bediirfnisse des Menschen? Er weil}
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nichts von den gottlichen Dingen, er bedarf einer Religion, die ihn erleuch-
te. Er ist traurig iiber die Méangel dieses Lebens und iiber die Ungewissheit
seines zukiinftigen Schicksals, er bedarf einer Religion, die ihn troste. End-
lich, er ist Stinder, er bedarf einer Religion, die ihn erneute. Untersuchen
wir, ob diesen verschiedenen Bediirfnissen in den vier Religionen, in der
Religion der Einbildungskraft, in der des Gedankens, in der des Gefiihls
und in der des Gewissens genligt wird.

Einigen stellt sich die Gottheit in dem, was sie Geeignetes hat, die Phanta-
sie zu fesseln, dar. Es ist nicht das eigentliche Wesen Gottes, noch sein mo-
ralischer Charakter, noch sein Wille, was sie vorzugsweise beschiftigt, son-
dern der Theil seines Wesens, durch welchen er sich, in gewisser Art, ithren
Blicken fiihlbar gemacht hat. Es ist die Welt, das hei3t die Zeit, der Raum,
die Formen, worin sich seine Ewigkeit, seine Grof3e und seine Macht ab-
spiegeln. Wenn die Schauspiele der Natur gro3 und erhaben in sich selbst
sind, wie sehr erhebt sie nicht der Gedanke an dieses Wort, welches diese
ganze Herrlichkeit aus dem Nichts zog, an diese Weisheit, welche all diese
groflen Bewegungen regelt und welche eben so viel Wunder in den Wurm,
der unter unsern Fiiflen stirbt, hineinlegte, als in die Bildung und Leitung
der Sonnen! Welcher Reiz und welche Schonheit fligt nicht dem Glanze der
gestirnten Himmel, den wilden Harmonien der aufgeregten Meere, dem la-
chenden Erwachen der Felder und Walder unter den Feuern des Morgen-
roths der Gedanke an eine Universal-Seele hinzu, welche in allen Wesen
wohnt, und welche ihr unsterbliches Leben in allen Bewegungen zu offen-
baren und ihre gottliche Stimme in jedem Gerdusch des Weltalls horen zu
lassen scheint! Oft vertieft sich der Mensch in die Betrachtung dieser Wun-
derdinge; seine Einbildungskraft weidet sich an Gott, und er glaubt Religion
zu haben.

Jedoch die Einbildungskraft, die Vernunft, das Gefiihl und das Gewissen
sind vier aufgerichtete Altire, zwischen welchen sich die heilige Flamme
teilt; die Einbildungskraft ist nicht der ganze Mensch, sie ist bei Weitem
nicht einmal der beste Theil desselben. Wenn die Einbildungskraft auf diese
Weise in Bewegung gesetzt worden, ist dann der Mensch Gott dhnlicher? ist
er Gottes mehr wert? Und, um noch nicht so weit zu gehen, hat er dadurch
mehr Frieden und mehr Trost? Nein, der Reiz ist fliichtig; von diesen Ho-
hen, auf welche 1hn die Phantasie erhebt, fallt der Mensch auf sich selbst
zuriick und findet dort Gott nicht; und die groBen Schauspiele, denen er bei-
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gewohnt, dienen nur dazu, ihn fithlen zu lassen, welch ein ungeheures Miss-
verhéltnis sich vorfindet zwischen dem Weltall, das von Gott ganz erfuillt
und seiner Seele, die davon ganz leer ist.

Andere, meine Briider, in geringerer Zahl vorhanden, suchen sich mit der
Gottheit durch den Verstand in Verbindung zu setzen. Die Attribute Gottes
zu zerlegen, sie in Ubereinstimmung zu bringen suchen, sich iiber die Be-
ziehungen des Schopfers zur Schopfung Rechenschaft zu geben, mit einem
Wort, sich nach Gott und gottlichen Dingen ein organisches Ganze einer re-
gelméBigen Lehre zu bilden, das ist die Aufgabe, welche sie sich stellen,
und diese Arbeiten, man muss es zugestehen, sind eine sehr edle Ubung des
Verstandes. Aber, meine Briider, ein erster Fehler dieser Religion besteht
darin, dass sie weniger eine Religion, als wie ein Studium ist. Gewohnlich
sucht der Mensch, der dabei stehen bleibt, weniger ein Bediirfnis seiner
Seele als eine Neugierde seines Geistes zu befriedigen. Aus sich selbst her-
ausgetreten, sich Dinge, welche er betrachtet, isolierend, um sie besser zu
betrachten, beschéiftigen ihn die Anwendung, die Praxis, seine personlichen
Beziehungen zu jenen hohen Wahrheiten nur wenig; er hat einige Ideen
mehr, aber seine Ideen haben ihn weder bewegt noch gedindert. Ubrigens
wie konnte er durch Dinge umgewandelt werden, welche fiir seinen Geist
nur uns gewiss bleiben? Das Feld der religiosen Ideen, wenn man es unter
alleiniger Leitung der natiirlichen Vernunft durchwandert, ist nur das Feld
der Probleme und der Widerspriiche. Je tiefer man darin eindringt, je mehr
nimmt die Dunkelheit zu, und man endigt damit, selbst jene ersten Grund-
begriffe, jene instinktméBigen Glaubensvorstellungen zu verlieren, welche
man besal}, ehe man es betrat. Das ist die Erfahrung aller Systeme, aller
Schulen und aller Zeitalter. Die Geschichte der Philosophie lehrt uns, dass
diese Forschungen, sobald man sich ihnen ohne Vorbehalt iiberlésst, zu
schrecklichen Fragen und an den Rand des Abgrundes fithren. Dort ist es,
im Angesichte des Unendlichen, wo der Philosoph die Wirklichkeiten sich
auflosen, die allgemeinsten Gewissheiten verschwinden, seine eigne Indivi-
dualitit ein Problem werden steht. Dort ist es, wo er Welt und Gedanken,
Beobachtungen und Beobachter, den Menschen und Gott versinken und
sich vor seinen erschreckten Augen in der Unermesslichkeit eines entsetzli-
chen Chaos verlieren steht. Dort ist es, wo, ergriffen von einem geheimnis-
vollen Schauder, er mit einem unruhigen Blick nach der Welt der endlichen
Dinge und der verstandlichen Ideen zuriickverlangt, welche er niemals ver-
lassen zu haben wiinscht. Also seine Religion, ganz Gedanken, hat ihn we-

13



der aufgeklart, noch bekehrt, noch getrostet und er befindet sich ebenso fern
vom Ziele, als vor diesen miihevollen Forschungen.

Dies fiihlen viele Personen sehr gut, welche, indem sie diese miiligen Spe-
kulationen verwerfen, in Bezug auf Religion nur die des Gefiihls kennen
wollen. Das ist die rechte, sagen sie; und es ist gewiss, dass jede Religion,
welche nicht vom Herzen ausgeht, eine unfruchtbare und eitle Gottesvereh-
rung ist. Priifen wir jedoch. Man spricht von einer Religion des Gefiihls.
Ohne irgend einen Zweifel ist dieses Gefiihl die Liebe, und eine Liebe, wel-
che Gott zum Gegenstande hat. Ist dem so, dann muss man gestehen, dass
die beste Religion auch die seltenste ist, oder dass die Liebe von der man
redet, ein sehr unfruchtbares Gefiihl ist, eine Neigung, die, so zu sagen,
nichts zu bedeuten hat. Es geschehen auf der Erde ziemlich grof3e Dinge,
zum wenigsten Dinge, welche der Mensch grof3 findet; die Tatigkeit des
Geistes entspricht der du3ern Tatigkeit. Jeder Tag sieht neue Projekte ent-
stehen und neue Unternehmungen beginnen. Man zéhle unter all diesen
Handlungen die, denen die Liebe Gottes zum Grunde gelegen hat; man wird
gestehen, dass, wenn diese Religion der Liebe die rechte ist, sie nicht fiir
den Gebrauch der groBen Menge geeignet scheint. Es ist namlich, in der
Tat, die Liebe Gottes, wenn 1hr darunter eine wirkliche, ernste, beherrschen-
de Liebe versteht, dem Herzen des Menschen nicht natiirlich. Und, seien
wir aufrichtig, wie wiirden wir mit dieser Liebe einen Gott lieben, von dem
wir durch unsere Siinden und durch die Weltlichkeit unserer Neigungen ent-
fernt sind, einen Gott, der uns, in unsern besten Augenblicken, nur unter
den Ziigen eines Richters erscheinen kann, einen Gott, dessen viterliche
Vorsehung unsern Blicken verschleiert ist, weil wir nicht mehr oder noch
nicht das anbetungswiirdige Geheimnis seines ganzen Verfahrens riicksicht-
lich unserer kennen? Wie werden wir thn lieben, so lange wir uns nicht Re-
chenschaft geben konnen iiber die Zerriittungen der physischen und morali-
schen Welt, und so lange das Universum und als ein weiter Kampfplatz er-
scheint, wo der Zufall die Ungerechtigkeit und das gute Recht sich bekamp-
fen lasst und kalt zwischen ihnen entscheidet? Ein Zweifel, meine Briider,
ein einziger Zweifel {iber den Zweck des Lebens und iiber die Absichten
Gottes wiirde geniigen, die ersten Keime der Liebe in dem unruhigen Her-
zen welken zu machen, zu ersticken. Das ist nun, mehr oder weniger, der
Zustand, in welchem wir uns alle aullerhalb des Lichtes der Offenbarung
befinden. Worauf lauft iibrigens die Liebe und folglich die Religion des Ge-
fiihls bei der Mehrzahl der Personen, welche sich ihr am meisten zu ndhern
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scheinen, hinaus? Heift es nach Eurer Meinung, meine Briider, Gott lieben,
wenn man sein Herz der fliichtigen Bewegung 6ffnet, welche der Anblick
seiner in der ganzen Natur verbreiteten Wohltaten erweckt? Liebt man ihn,
wenn, je nach dem Grade der Empfindsamkeit, mit welcher man begabt ist,
man sich bis zu einer unwillkiirlichen Rithrung gehen lésst, bei dem Gedan-
ken an diese unermessliche Vaterschaft, welche alle belebten Wesen vom
Seraph bis zum Wurm hinab umfasst? Man kann diese Art Liebe empfinden
und nicht im mindesten umgewandelt sein. Wenn irgend etwas erwiesen ist,
so ist es dies, dass solche Empfindsamkeit, welche sich leicht durch Tranen
ausschiittet, oft im Herzen dem Egoismus einen weiten Platz einrdaumt, und
dass unsere Mitmenschen nicht immer bei der Rithrung gewinnen, welche
wir fern von ithnen empfunden haben. Die Liebe, die wahre Liebe Gottes, ist
die Liebe seiner Wahrheit, seiner Heiligkeit, seines ganzen Willens; die
wahre Liebe ist die, welche sich in dem Gehorsam abspiegelt; die wahre
Liebe ist die, welche das Gewissen anregt und es reinigt.

Dies fiihrt uns zu der vierten der Religionen, welche der Mensch sich selbst
macht, zu der des Gewissens. Hier ist ganz die Gelegenheit, wo die Reihe
an uns ware, zu sagen: das ist die rechte. Denn was ist das Gewissen, wo
nicht der Anstof3, welcher uns treibt, den Willen Gottes zu tun, ihm dhnlich
zu werden? und was fehlt uns, wenn wir auf diesem Punkte angelangt sind?
Wiinschen wir denen Gliick, welche bei der Religion des Gewissens stehen
geblieben sind, und bedauern wir, dass ihre Zahl so gering ist. Was habe ich
gesagt, thnen Gliick wiinschen? Ist das unser Ernst? Haben wir recht nach-
gedacht iiber die Laufbahn, welche sich vor ihren Fiilen er6ffnet? Die Reli-
gion des Gewissens! Ist das nicht die, welche vorschreibt, fiir Gott zu leben,
nichts zu tun, als fiir Gott? uns mit Leib und Seele ihm ganz zu weihen? Ist
das nicht die, welche uns lehrt, dass thm etwas verweigern, ihn dessen be-
rauben heiflt, weil thm, von hochsten Rechtswegen, alles gehort, was in uns
und was aul3er uns 1st? Ist das nicht die, welche uns lehrt, dass wir nicht zu
viel fiir ihn tun konnen, und dass mithin alle Bemiithungen der Zukunft, von
unserer Seite, nicht eine Liicke der Vergangenheit ausfiillen konnen? Ist das
also nicht die, welche unbedingt und unwiderruflich unser Leben ver-
dammt, und welche uns ihm gegeniiber stellt, nicht wie Kinder, nicht ein-
mal wie Bittende, sondern wie Verdammte und wie Schlachtopfer ? Jetzt
sagt noch, dass die Religion des Gewissens die rechte ist! Ja, fiir die weiten
und gegen sich selbst nachsichtigen Gewissen, ohne Zartgefiihl und ohne
Reinheit. Aber je mehr Ihr an Euren Pflichten hdngen, je besorgter ihr sein

15



werdet, sie ganz zu erfiillen, desto strenger und vollstandiger wird Euch das
gottliche Gesetz erscheinen, desto schrecklicher wird diese Religion fiir
Euch sein; und weit entfernt, Euch Trostungen zu bieten, wird sie Euch, ei-
ne nach der andern, alle die entreillen, welche Ihr aus Euch selbst schopfen
mochtet. Verlasst, meine Briider, fiir einen Augenblick die Szenen der Ge-
genwart und den Umkreis der Christenheit; betrachtet mit einem Blick die
Religionen der Volker, tretet in alle Tempel, blickt auf alle Altire, was seht
ihr dort? Blut! Blut, um die Gottheit zu ehren! Ach! man muss es Euch sa-
gen, dies Blut ist da fiir tausend vernachlédssigte Tugenden, fiir tausend ver-
letzte Pflichten, fiir tausend begangene Frevel; dies Blut ist der Ausruf von
tausend Gewissen, welche von der ganzen Natur eine unmogliche Ausglei-
chung verlangen; dies Blut ist das feierliche und schreckliche Gesténdnis
der Wahrheiten, welche ich Euch vorhalte. Und wollt Ihr Euch einen Begriff
von dem Verlangen nach Abbiilung machen? Wisset denn, dass die Un-
moglichkeit das Problem zu l6sen, die Angst sich ewig in einem Kreise oh-
ne Ausweg zu drehen, den Menschen zur Verzweiflung getrieben hat, und
dass diese Verzweiflung barbarisch geworden ist! Immer nach einem wiirdi-
geren Opfer suchend, ist der Mensch bis zum Menschen gekommen; das
menschliche Blut ist in den Heiligtiimern geflossen ... und die Qual hat
nicht aufgehort, und das Blut hat nichts ausgeloscht! An welches Opfer hit-
te sich der Mensch alsdann noch wenden konnen? An einen Gott. Aber hit-
te das in das Herz des Menschen kommen kénnen?

Meine Briider, wir sind die religiésen Systeme durchgegangen, welche au-
Berhalb des Christentums allein noch moglich sind. Wir glauben sie treu
dargestellt zu haben; wir haben ihnen Gerechtigkeit widerfahren lassen, wir
haben ihnen nichts genommen. Wir hitten von ithnen Rechenschatft iiber das
fordern konnen, was sie dem Christentum verdanken, und dieser heiligen
Religion die Ehre geben konnen, fiir einen groflen Theil dessen, was sie
Wahrscheinliches, Gutes und Interessantes besitzen, wir haben uns dessen
enthalten, wir haben uns bemiiht, ohne eine andere Priifung Euch die Starke
und die Schwiche dieser Systeme zu zeigen. Ihr seid jetzt im Stande zu ent-
scheiden. Was uns anlangt, so ziehen wir diesen Schluss: Vergebens hat der
Mensch, zur Erforschung des hochsten Gutes, seine Vernunft, seine Einbil-
dungskraft, sein Herz und sein Gewissen vereinigt, vergebens hat er alle
seine Tatigkeiten in Anspruch genommen; vergebens hat er seinerseits alles
getan, was der Mensch tun kann: iiberall sind weite und tiefe Liicken ge-
blieben. Der dreifache Zweck jeder Religion, zu erleuchten, zu trosten und
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zu erneuen ist weder durch die eine noch durch die andere dieser Religio-
nen erfiillt worden, noch durch alle gemeinschaftlich. Handelt es sich um
die Religion der Einbildungskraft? Es ist der Reiz einiger fliichtigen Augen-
blicke, es ist weder das Licht, noch die Stiitze, noch die Heiligung der See-
le. Versuchen wir es mit der Religion des Gedankens? Sie erfiillt ihre einzi-
ge verniinftige Priatention, welche darin besteht, aufzukldren, so wenig, dass
sie eigentlich unsere Finsternis in Bezug auf Religion nur undurchdringli-
cher macht. Wenden wir uns an die Religion des Gefiihls: sie streift iber die
Seele hin; sie erreicht nicht ihre Tiefen, sie erneuet sie nicht. Endlich die
beste von all diesen Religionen, die des Gewissens, hat uns durch ihre Vor-
trefflichkeit selbst die Ohnmacht des Menschen bewiesen, sich selbst mit
einer Religion zu versehen. Sie hat uns nur den Abgrund zeigen konnen,
welchen die Siinde zwischen uns und Gott ausgehohlt hat; sie hat ihn nicht
ausgefiillt. Sie hat uns gelehrt, dass, um mit Gott vereint zu sein, wir zweier
Dinge bediirfen, welche sie nicht gibt und welche keine unserer Tétigkeiten
zu geben im Stande ist: Vergebung und Wiedergeburt. Behauptet der
Mensch durch sich selbst das Werk seines Heils zu vollbringen, so ist zuerst
notig, dass er sich vergebe und hernach, dass er wieder geboren werde. Er
muss seine fritheren Siinden bis auf die letzte Spur vertilgen, das heil3t, er
muss machen, dass das, was ist, nicht sei. Darauf muss er, indem er seiner
Natur den Krieg erklart, dieselbe zwingen, Gott zu lieben, das Gute zu lie-
ben, das Bose zu hassen; er muss seine Neigungen von Grund auf erneuen,
mit einem Worte, er muss den alten Menschen in sich toten und den neuen
Menschen in sich erschaffen. Ihr fragt, ob ihr diese Dinge machen konnt,
das heil3t Euch fragen, ob ein Verbrecher, allein in der Tiefe seines Kerkers,
sich selbst sein Begnadigungsschreiben libergeben, und ob ein Kdmpfer, an
Hénden und Fiilen geschlossen, sich den Sieg versprechen kann. Euch fra-
gen, ob ihr iiberhaupt einmal konnen werdet, was ihr heute nicht konnt;
heifit Euch fragen, ob es Euch je moglich sein wird, mit den Kréften Eurer
Natur allein, Eure Natur umzuschaffen. Und inzwischen gibt es ohne dieses
keine vollstindige und befriedigende Religion - sagen wir besser keine Re-
ligion. Und ohne dieses habt ihr Recht, Euch von Gott verlassen zu glauben.
Und wie! Thr wolltet dann nicht Eure Blicke zu diesem Evangelium wen-
den, welches alle Geheimnisse Eurer Natur erraten zu haben scheint und
welches allen Bediirfnissen Eurer Seele entgegen kommt. Wie! der Anblick
des Kreuzes, wo Eure Vergebung geschrieben steht, das Versprechen des
heiligen Geistes, die Quelle der Wiedergeburt, sollten Euer Herz nicht er-
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beben machen! Wie! IThr solltet nicht innig wiinschen, dass diese Lehre,
welche fiir Alles hilft, welche Alles versohnt, welche Alles befriedigt, eben
so wahr wire, als sie schon ist! Wie! Thr konntet einen Augenblick der Ruhe
haben, bevor Ihr Euch dariiber durch alle Mittel, die Euch zu Gebote stehen,
aufgeklart hittet! Meine Freunde, wenn eine solche Religion dem Men-
schen nicht gegeben worden wire, so miisste man sterben, ja sterben vor
Schmerz dariiber, dass man verdammt worden ist, zu leben; sterben vor
Schmerz dariiber, dass man mit einem unersittlichen Verlangen nach Ver-
vollkommnung, mit einem brennenden Durste nach Gott gebildet worden
ist; und dass man fiihlt, wie dieser Durst und dieses Verlangen nur eine
grausame Tauschung sind, ein unheilvolles Spiel der unbekannten Macht,
welche uns erschaffen hat.

Aber was tue ich, meine Briider? Vergesse ich, dass ich zu Christen spre-
che? Erwarte ich aus threm Munde, statt der freudigen Laute einer tiber-
zeugten Seele, die dngstlichen Wiinsche eines Herzens, welches noch zwei-
felt? Nein, begriien wir gemeinschaftlich mit unsern Segnungen diese Re-
ligion, die einzig vollstindige, welche allen Bediirfnissen des Menschen
entspricht, indem sie jeder seiner Tatigkeiten eine unerschopfliche Nahrung
bietet: Religion der Einbildungskraft, welcher sie herrliche Aussichten er-
offnet: Religion des Herzens, welches sie erweicht durch die Offenbarung
einer Liebe, die hoher denn jede Liebe: Religion des Gedankens, welchen
sie an die Betrachtung des weitesten und geordnetsten Systems fesselt: Re-
ligion des Gewissens, welches sie gleichzeitig zarter und ruhiger macht;
aber iiber Alles, Religion der Gnade und der Liebe Gottes; denn sie ist not-
wendiger Weise alles dies zusammen. Wie sollte die ganze Wahrheit nicht
den ganzen Menschen befriedigen? Begriilen wir mit Bewunderung diese
Religion, welche alle Kontraste versohnt, Religion der Gerechtigkeit und
der Gnade, der Furcht und der Liebe, des Gehorsams und der Freiheit, der
Tatigkeit und der Ruhe, des Glaubens und der Vernunft; denn wenn der Irr-
tum Alles im Menschen gespalten, geteilt, wenn er aus seiner Seele ein wei-
tes Feld von Widerspriichen gemacht hat; die Wahrheit muss Alles zur Ein-
heit zuriickfiihren. Das ist die Religion, welche niemals in das Herz des
Menschen gekommen war, selbst nicht in der hochsten Kultur seines mora-
lischen Sinnes und in der weitesten Entwickelung seiner Intelligenz, oder,
wie der Apostel sich ausdriickt, welche keiner von den Obersten dieser Welt
erkannt hat. Was den Philosophen und Weisen in den gldnzendsten Perioden
des menschlichen Geistes verborgen blieb, zwolf arme Fischer der Seen von
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Judda haben ihre Netze verlassen, um es der Welt anzukiindigen. Gewiss,
sie hatten nicht mehr Einbildungskraft, nicht mehr Vernunft, nicht mehr
Herz, selbst nicht mehr Gewissen, als die librigen Menschen. Nichts desto
weniger machten sie, dass die Weisheit der Jahrhunderte schwieg, dass die
Schulen der Philosophen leer wurden, dass sich die Thore aller Tempel
schlossen, dass die Feuer auf allen Altdren erloschen. Sie zeigten der Welt
thren gekreuzigten Herrn und die Welt erkannte den, welchen ihre Unge-
duld seit dreitausend Jahren vergeblich suchte. Und eine neue Moral, und
neue gesellige Beziehungen und eine neue Welt nahmen ihre Entstehung bei
der Stimme dieser armen Leute, die unbekannt waren mit allen Wissen-
schaften und aller Philosophie. Es bleibt dem Urteil Eures gesunden Sinnes
zu entscheiden tiberlassen, ob diese zwolf Fischer ihre eigene Weisheit oder
die Weisheit von oben gebracht haben. Ein anderes Mal, meine Briider,
kommen wir, wenn es Gott gefillt, auf diesen Gegenstand zurtlick, welchen
wir nicht erschopft haben. Bleiben wir bei diesem Punkte stehen: der
Mensch ist auller Stande gewesen, sich eine Religion zu machen, und Gott
ist seiner Ohnmacht zu Hiilfe gekommen. Segnet daher Euren Gott aus dem
tiefsten Grunde Eures Herzens, Thr, die Ihr nach langem Suchen endlich ei-
ne Zufluchtsstitte gefunden habt. Und Ihr, die Ihr noch auf dem weiten
Meere der menschlichen Meinungen umherschwimmt, Ihr, die Ihr, von ei-
nem Systeme zum andern geschleudert, Eure Angst immer mehr zunehmen
und Euer Herz immer mehr verschmachten seht, Ihr, die Thr bis zu diesem
Tage nicht mit Gott und nicht ohne Gott leben gekonnt habt.... kommt und
seht, ob das Evangelium, iiber welches Eure zerstreuten Blicke kaum hin-
streift, nicht vielleicht das ist, was Thr durch so viele unniitze Seufzer her-
beiruft. Und Du, Gott des Evangeliums, Gott der Volker, unendliche Liebe,
offenbare Dich selbst den verwundeten Herzen; beweise Dich selbst den
entmutigten Geistern, und lass sie erkennen die Freude, den Frieden und die
wahrhafte Tugend.
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Die Mysterien des Christentums.
1. Kor. I1, 9.
Das in keines Menschen Herz gekommen ist.

Diese Worte haben uns vor einigen Tagen einen Gegenstand der Demiiti-
gung und der Dankbarkeit geliefert. Sie haben uns gelehrt, dass wir aufler
Stand sind, uns selbst eine Religion zu geben, und dass Gott in seiner Giite
sich herabgelassen hat, unsrer Ohnmacht zu Hiilfe zu kommen. Aber diese
ndmlichen Worte, welche ein Gegenstand des Lobes und eine Quelle zur Er-
bauung fiir die einen sind, bilden einen Gegenstand des Argernisses und ei-
ne Gelegenheit zum Murren fiir die andern. Die Vernunft des Menschen
lasst sich nicht gerne ithrer Ohnmacht tiberfiihren; sie leidet nicht gerne,
dass man ihr Grenzen vorschreibt; sie fiihlt sich méichtig versucht, Ideen zu-
riick zu stoflen, welche sie nicht gefasst, Wahrheiten, welche sie nicht erra-
ten, eine Religion, welche sie nicht erfunden hat, und wenn die Lehren,
welche man ihr vorschlégt, ithrer Natur nach mysterids und unbegreiflich
sind, so geht dieses Gefiihl der Unzufriedenheit bis zur Emporung, und 16st
sich bei einigen in einen hartndckigen Unglauben auf.

,,Ich verstehe nicht, mithin glaube ich nicht, das Evangelium ist voll von
Mysterien, mithin kann ich das Evangelium nicht annehmen:* das ist eines
der beliebten Argumente des Unglaubens. Wenn man sieht, welches Wesen
davon gemacht wird und welches Vertrauen es einflof3t, sollte man es fiir
gediegen, oder doch wenigstens flir wahrscheinlich halten, und dennoch ist
es weder das eine, noch das andere; und wenn es sich noch einiger Gunst in
der Welt erfreut, so ist das nur ein Beweis, mit welcher Leichtfertigkeit wir
iber die einer ernsten Aufmerksamkeit wiirdigsten Dinge urteilen.

Worauf beruht in der Tat dieses Argument? Auf der Priatention alles zu ver-
stehen in der Religion, welche uns Gott angeboten hat, oder welche er uns
noch anbieten kann. Dass diese Prétention gleich ungerecht, unverniinftig
und miifig ist, wollen wir entwickeln.

l.

Es ist zuerst eine ungerechte Pritention, denn sie besteht darin, von Gott et-
was zu verlangen, was er uns nicht schuldig ist. Ihm das zu beweisen, wol-
len wir einmal voraussetzen, dass Gott wirklich dem Menschen eine Religi-
on gegeben habe, und ferner annehmen, dass diese Religion das Evangeli-
um sei; denn dies dndert durchaus nichts an unserem Raisonnement. Wir
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konnen glauben, dass Gott wenigstens in Beziehung zu uns frei war, uns ei-
ne Religion zu geben oder nicht; aber man muss zugestehen, dass er, indem
er sie uns gibt, Verbindlichkeiten gegen uns eingeht, und dass diese erste
Wohltat ihn zu andern Wohltaten verpflichtet; da es eine geschriebene Of-
fenbarung ist, durch welche er und seine Absichten riicksichtlich unserer
kund gibt, so musste er diese Offenbarung mit aller Autoritét versehen, wel-
che uns bestimmen konnte, sie anzunehmen; er musste uns in den Stand set-
zen, selbst zu beurteilen, ob die Méanner, welche zu uns in seinem Namen
reden, wirklich durch ihn gesandt sind, er musste uns mit einem Worte, in
den Stand setzen, uns die Gewissheit zu verschaffen, dass die Bibel wirk-
lich Gottes Wort ist.

Ubrigens war es nicht nétig, dass uns die Uberzeugung eines jeden durch
dieselbe Art des Beweises gewonnen wiirde. Die einen werden durch histo-
rische oder duflere Argumente zum Christentum gefiihrt; sie werden sich
die Wahrheit der Bibel beweisen, wie man sich die einer jeden andern Ge-
schichte beweist; sie werden sich vergewissern, dass die Biicher, aus wel-
chen sie besteht, wirklich den Zeiten und den Autoren angehoren, welchen
man sie zuschreibt. Dies festgestellt, werden sie die in diesen alten Doku-
menten enthaltenen Prophezeiungen mit den in spéateren Jahrhunderten ge-
schehenen Begebenheiten vergleichen; sie werden sich die Gewissheit ver-
schaffen, dass die Wunder, von welchen diese Biicher berichten, wirklich
stattgefunden haben und werden hieraus auf ein notwendiges Eingreifen der
gottlichen Macht schlieBen, welche, allein iiber die Krifte der Natur verfii-
gend, auch nur allein das Wirken dieser Kréfte hat unterbrechen oder modi-
fizieren konnen. - Andere Menschen, die sich weniger zu diesen Forschun-
gen eignen, werden mehr von der inneren Gewissheit der heiligen Schrift
ergriffen sein. Indem sie darin den Zustand ihrer Seele vollkommen geschil-
dert, die Bediirfnisse derselben vollkommen ausgedriickt, die Mittel zur
Heilung der Krankheiten genau angegeben finden, indem sie erstaunt sind
iiber einen Charakter von Wahrheit und von Einfalt, den nichts hitte nach-
ahmen konnen; endlich, indem sie sich in threm Inneren durch den geheim-
nisvollen Einfluss der heiligen Schrift bewegt, verandert, erneuert fiihlen,
werden sie auf diesem Wege eine Uberzeugung erlangt haben, von der sie
vielleicht nicht immer andern Rechenschaft geben konnen, aber die deshalb
nicht weniger rechtméflig, unwiderstehlich und unerschiitterlich ist. Das ist
der doppelte Weg, auf welchem man in das Asyl des Glaubens dringt. Und
es kam der Weisheit Gottes, seiner Gerechtigkeit und, wir wagen es zu sa-
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gen, der Ehre seiner Herrschaft zu, dem Menschen diesen doppelten Weg zu
offnen; denn, weil er gewollt hat, dass der Mensch durch die Erkenntnis ge-
rettet wiirde, verpflichtete er sich eben dadurch, thm die Mittel des Erken-
nens zu liefern.

Das ist, meine Briider, der Punkt, bis zu welchem die Verpflichtungen Got-
tes riicksichtlich unserer gehen; und er hat sie erfiillt. Betretet diesen dop-
pelten Weg des Beweises; befragt die Geschichte, die Zeit und die Orte iiber
die Authentizitit der heiligen Schrift; befasst Euch mit allen Schwierigkei-
ten; ergriindet alle Einwendungen; lasst Euch nicht wohlfeilen Kaufs iiber-
zeugen; seid um so strenger flr dies Buch, als es behauptet, die oberste
Richtschnur Eures Lebens, das Verméchtnis Eurer Zukunft zu enthalten;
man erlaubt es Euch, was noch mehr ist, man ermahnt Euch dazu, vorausge-
setzt, dass Thr zu dieser Priifung mit den erforderlichen Féahigkeiten und mit
reinen Absichten versehen schreitet. Oder, wenn Thr einen andern Weg vor-
zieht, priift mit einem aufrichtigen Herzen den Inhalt der Schrift; unter-
sucht, indem Thr die Worte Jesu durchgeht, ob je ein Mensch geredet hat
wie dieser Mensch; untersucht, ob die lang getduschten Bediirfnisse Eurer
Seele, die lang umsonst gehegte Unruhe Eures Geistes in der Lehre und in
dem Werk Christi die Befriedigung und die Besédnftigung finden, welche
seine Weisheit Euch hitte verschaffen konnen; atmet, wenn ich mich so
ausdriicken darf, den Wohlgeruch der Wahrheit, der Einfalt und der Rein-
heit ein, welcher von dem ganzen Evangelium ausgeht; seht zu, ob es nicht
in allen seinen Theilen das unleugbarste Siegel der Inspiration und der Gott-
lichkeit tragt; versucht endlich; und wenn das Evangelium eine entgegenge-
setzte Wirkung auf Euch hervorbringt, so kehrt zu den Biichern und der
Weisheit der Menschen zuriick, und verlangt von ithnen, was Christus Euch
nicht hat geben konnen. Aber wenn, diese beiden Wege vernachlissigend,
welche Euch erdftnet sind und welche Euch die Jahrhunderte weit geebnet
haben, Thr vor Allem wollt, dass die christliche Religion sich in jedem
Punkte Eurer Intelligenz verstandlich mache, und dass sie sich gefallig aller
ihrer Mysterien entdullere; wenn Ihr bis jenseits des Schleiers durchdringen
wollt, um dort, nicht die Speise, welche die Seele leben macht, sondern eine
Nahrung fiir Eure unruhige Neugierde zu finden; dann, sage ich, erhebt Ihr
gegen Gott die riicksichtsloseste, die verwegendste und die ungerechteste
Forderung, denn er hat sich nicht anheischig gemacht, weder stillschwei-
gend, noch ausdriicklich, Euch die Geheimnisse zu entdecken, auf die Euer
Auge begierig ist; Eure anmaflende Zudringlichkeit ist nur geeignet, seinen
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Unwillen zu erregen. Er hat Euch gegeben, was er Euch schuldig war: das
Ubrige gehort ihm allein. - Wenn eine so ungerechte Pritention zugelassen
werden konnte, wo wire, ich bitte Euch, die Grenze Eurer Zudringlichkeit?
Schon verlangt Thr von Gott mehr, als er den Engeln bewilligt hat; denn die-
se ewigen Geheimnisse, um die Ihr Euch beunruhigt, die Vereinbarung der
Voraussicht Gottes und der menschlichen Freiheit, der Ursprung des Ubels
und sein unaussprechliches Heilmittel, die Fleischwerdung des ewigen
Wortes, die Beziehungen des Gottmenschen zu seinem Vater, die sithnende
Kraft seines Opfers, die erneuende Wirksamkeit des heiligen Geistes, alle
diese Dinge sind Geheimnisse, deren Verstandnis den Engeln selbst verwei-
gert ist, welche, nach dem Worte des Apostels, sich neigen, um den Grund
derselben zu sehen und es nicht konnen. Wenn Thr dem Ewigen vorwertt,
die Kenntnis dieser gottlichen Mysterien fiir sich behalten zu haben, warum
werft Thr ihm nicht vor, dass er Euch tausend andere Grenzen vorgezeichnet
hat; warum werft Thr ihm nicht vor, dass er Euch keine Fliigel gegeben hat
wie dem Vogel, damit Ihr Regionen besuchen konnt, welche bis jetzt Eure
Blicke allein durchstreift haben? Warum werft Ihr thm nicht vor, dass er
Euch aufler den fiinf Sinnen, mit welchen Thr versehen seid, nicht noch zehn
andere gegeben hat, welche er vielleicht andern Kreaturen bewilligte, und
welche diesen Wahrnehmungen verschaffen, von denen Ihr keinen Begriff
habt? Warum, endlich, werft Ihr ihm nicht vor, dass er auf der Erde unver-
dnderlich auf die Klarheit des Tages die Dunkelheit der Nacht folgen l4sst?
Ach, dies ist es nicht, was Thr thm vorwerfen werdet. Ihr liebt die Nacht,
welche fiir so viele ermiidete Korper und Geister die Ruhe herbeifiihrt; wel-
che fiir so viele Ungliickliche das Gefiihl des Schmerzes unterbricht; diese
Nacht, wahrend welcher es weder Waisen, noch Unterdriickte, noch Leiden-
de gibt, weil sie auf alle Verluste und alle Leiden, mit den Fittichen des
Schlafes, den dichten Schleier des Vergessens deckt; Ihr liebt diese Nacht,
die, indem sie die Decke der Himmel mit tausend Sternen, die der Tag nicht
kannte, bevolkert, Eurer entziickten Phantasie das Unendliche offenbart.
Wohlan denn! Warum solltet Ihr nicht eben so die Nacht der gottlichen Ge-
heimnisse lieben; gilinstige und heilsame Nacht, wo die Vernunft sich demii-
tigt, sich besanftigt, ausruht, wo die Dunkelheit selbst eine Offenbarung ist,
wo eines der vorziiglichsten Attribute Gottes, die Unermesslichkeit, sich
unserm Gedanken desto besser entdeckt, endlich, wo der zartliche Umgang,
in welchem er uns erlaubt hat, mit thm zu stehen, sicher gestellt ist vor jeder
Beimischung von Vertraulichkeit durch den Gedanken, dass dieses Wesen,
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welches sich bis zu uns herabgelassen hat, dieser selbe unbegreifliche Gott
ist, welcher vor allen Jahrhunderten regiert, welcher jegliches Dasein, jede
Bedingung des Daseins in sich schlief3t, der Mittelpunkt jeder Idee, das Ge-
setz jedes Gesetzes, die letzte und hochste Ursache jedes Dinges? So dass
Ihr, wenn Ihr gerecht seid, anstatt ihm die Mysterien seiner Religion vorzu-
werfen, thn vielmehr segnen werdet, dass er Euch damit umgeben hat.

Il.
Aber diese Priatention, meine Briider, ist nicht allein ungerecht in Bezug auf
Gott, sie ist in sich selbst aullerordentlich unverniinftig.

Was ist die Religion? Die Verbindung, in welche sich Gott selbst mit dem
Menschen, der Schopfer mit dem Geschopf, das Unendliche mit dem Endli-
chen setzt. Dies schon, ohne weiter zu gehen, ist ein Mysterium, ein Myste-
rium, welches jeder Religion gemein, in jeder Religion undurchdringlich
ist. Wenn also Alles, was Mysterium ist, Euch ein Argernis gibt, so seid Ihr
damit auf der Schwelle, ich werde nicht sagen, des Christentums, nein, ei-
ner jeden Religion angehalten, sogar der, welche man die natiirliche nennt,
weil sie die Offenbarungen und die Wunder verwirft; denn im aller Mindes-
ten muss sie irgend eine Beziehung, irgend eine Verbindung zwischen Gott
und dem Menschen voraussetzen, da das Gegenteil dem Atheismus gleich-
kommt. Eure Prétention hélt Euch daher diesseits jedes Glaubens zuriick,
und weil Thr nicht habt Christen sein wollen, wird es Euch nicht erlaubt
sein, Deisten zu sein.

,,Es kommt nicht darauf an,* sagt Ihr, ,,wir setzen uns iiber diese erste
Schwierigkeit hinweg; wir setzen zwischen Gott und uns Beziehungen vor-
aus, welche wir nicht begreifen; wir lassen sie zu, weil wir ithrer bediirfen.
Aber dies ist der einzige Schritt, welchen wir tun wollen; wir haben schon
zu viel zugestanden, um mehr zuzugestehen.* Sagt besser: sagt, dass Thr zu
viel zugestanden habt, um nicht noch viel mehr, um nicht das zuzugestehen.
Ihr habt gelten lassen, ohne es zu verstehen, dass Beziehungen, Verbindun-
gen bestehen konnen, von Gott zu Euch, und von Euch zu Gott. Nun, habt
wohl Acht auf Alles, was diese Voraussetzung nach sich zieht. Sie zieht
nach sich, dass Ihr abhingig und doch frei seid, und das versteht Ihr nicht;
sie zieht nach sich, dass Gottes Geist sich Eurem Geiste verstindlich ma-
chen kann und das versteht Ihr nicht; sie zieht nach sich, dass Euer Gebet
auf den Willen Gottes einen Einfluss ausiiben kann, und das versteht Thr
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nicht. Alle diese Mysterien habt Thr hinnehmen miissen, um sehr unbe-
stimmte, sehr oberflachliche Beziehungen zu Gott aufzustellen, und unmit-
telbar vor denselben nimmt der Atheismus seinen Platz. Und wenn Thr
durch eine groe Anstrengung so viel iiber Euch selbst gewonnen habt, dass
Ihr diese Mysterien zugebt, dann weicht Ihr vor denen des Christentums zu-
riick. Thr habt die Basis angenommen, und Thr weigert Euch darauf zu bau-
en! Thr habt die Hauptsache angenommen und Thr weist die Einzelheiten zu-
riick! Thr habt ohne Zweifel Recht, sobald man Euch wird bewiesen haben,
dass die Religion, welche diese Mysterien in sich schlieft, nicht von Gott
kommt, oder auch noch, wenn diese Mysterien wiedersprechende Ideen in
sich schlieBen. Aber Thr habt durchaus keinen Grund, diese Mysterien aus
der alleinigen Ursache zu leugnen, dass Ihr sie nicht versteht; und die An-
nahme der ersteren macht Euch die Annahme der letzteren zum Gesetz.

Das ist nicht Alles, meine Briider; die Mysterien sind nicht allein ein unzer-
trennlicher Theil und die Substanz selbst einer jeden Religion, sondern es
ist auch unmoglich, dass die wahre Religion nicht eine grofle Anzahl von
Mysterien darbiete. Wenn sie wahr ist, so muss sie uns liber Gott und {iber
die gottlichen Dinge mehr Wahrheiten, als irgend eine andere und selbst als
alle anderen zusammen lehren; aber eine jede dieser Wahrheiten steht mit
dem Unendlichen in Verbindung und 1duft mithin in ein Mysterium aus.
Wie sollte es anders damit in der Religion sein, wenn es sich damit so in der
Natur selbst verhalt? Sehet Gott in der Natur. Je mehr er uns zu betrachten
gibt, je mehr gibt er uns, woriiber wir erstaunen miissen; an jede Kreatur
kniipft sich irgend ein Ritsel, jedes Sandkornchen ist ein Geheimnis. Nun,
wenn die Offenbarung, welche Gott von sich selbst in der Natur gegeben
hat, den Beobachter zu tausend Fragen veranlasst, welche keine Antwort
haben, was wird es sein, wenn zu dieser ersten Offenbarung eine andere
hinzukommt? wenn der schaffende und erhaltende Gott sich noch unter
neuen Beziehungen betitigen wird, als der versohnende und der rettende
Gott? Werden sich die Mysterien nicht mit den Entdeckungen vermehren?
werden wir nicht mit jedem neuen Tage sich eine neue Nacht verbinden se-
hen? und werden wir nicht jede neue Kenntnis mit einer neuen Unkenntnis
erkaufen? Die einzige Lehre von der Gnade, welche so notwendig, so tros-
tend, und welche man die eigentliche Grundlage des Evangeliums nennen
kann, hat sie nicht einen tiefen Abgrund erzeugt, in welchen sich, seit acht-
zehn Jahrhunderten, tdglich unruhige und verwegene Geister stiirzen?
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Es muss daher das Christentum wohl mysterids sein, ja es muss es mehr
sein, wie jede andere Religion, eben weil es wahr ist. Gleich den Bergen,
welche, je hoher sie sind, desto méichtigere Schatten werfen, ist das Evange-
lium dunkel und mysterids im Verhéltnis seiner Erhabenheit. Wollt Thr hier-
nach noch unwillig sein, dass Thr nicht alles im Evangelium versteht? Es
wire wirklich sehr erstaunenswert, wenn der Ozean nicht in die Hohlung
Eurer Hand hineinginge, noch die ungeschaffene Weisheit in die Grenzen
Eures Verstandes! Es wire sehr ungliicklich, wenn ein endliches Wesen das
Unendliche nicht umfassen konnte, und wenn es in dem Zusammenhange
der Dinge irgend eine fiir Euch zu hohe Idee gébe! Mit andern Worten, es
ware sehr ungliicklich, wenn Gott etwas wiisste, was der Mensch nicht
wei}! Erkennen wir daher an, wie unsinnig eine solche Pritention ist, wenn
es sich um Religion handelt.

Aber erkennen wir auch an, meine teuren Zuhorer, wie sehr wir, indem wir
sie erheben, im Widerspruche mit uns selbst sein wiirden; denn die Unter-
werfung, welche wir in der Religion nicht haben wollen, wir haben sie in
tausend andern Dingen. Es begegnet uns alle Tage, dass wir Dinge zugeben,
die wir nicht verstehen, und wir tun es ohne das geringste Widerstreben.
Die Dinge, deren Verstdndnis uns verweigert ist, sind weit zahlreicher, als
wir es vielleicht selbst denken. Es gibt wenig vollkommen reine Diamanten,
es gibt noch weniger vollkommen klare Wahrheiten. Die Verbindung unsrer
Seele mit unserm Korper ist ein Mysterium; unsere gewohnlichsten Gefiih-
le, unsere Zuneigungen sind ein Mysterium; die Tatigkeit des Gedankens
und des Willens ist ein Mysterium, unser Dasein selbst ist ein Mysterium.
Warum geben wir alle diese verschiedenen Tatsachen zu? Geschieht es, weil
wir sie verstehen? Nein, gewiss nicht, sondern weil sie uns klar, augen-
scheinlich an sich selbst sind, und weil wir durch diese Wahrheiten leben. In
der Religion haben wir keiner andern Methode zu folgen. Man muss wis-
sen, ob die Religion wahr, ob sie notwendig ist, und, einmal {iberzeugt von
diesen beiden Punkten, miissen wir uns, wie die Engel, der Notwendigkeit,
etwas nicht zu wissen, unterwerfen.

1.

Und warum sich nicht gutwillig einer Entbehrung unterwerfen, welche kei-
ne ist? Das Verstandnis der Mysterien wiinschen, heilit etwas Unniitzes
wiinschen, heil}t, wie ich gesagt habe, die eitelste und miifligste Priatention
erheben.

26



Welches ist der Zweck des Evangeliums in Bezug auf uns? Augenscheinlich
uns zu erneuen, uns zu retten. Nun, diesen Zweck erreicht es ganz und gar
durch die Dinge, welche es uns offenbart: und was wiirde es uns niitzen,
noch die zu kennen, welche es uns verbirgt? Wir besitzen die Kenntnisse,
welche unsere Gewissen erleuchten, unsere Neigungen berichtigen, unser
Herz erneuern konnen: und was wiirden wir gewinnen, besd3en wir auch
die andern? Es ist unendlich wichtig fiir uns zu wissen, dass die Bibel Got-
tes Wort ist: ist es uns eben so wichtig zu wissen, auf welche Art die heili-
gen Manner, welche sie geschrieben, durch den himmlischen Geist umge-
wandelt worden sind? Es ist unendlich wichtig fiir uns zu wissen, dass Jesus
Christus der Sohn Gottes ist: haben wir notig genau zu wissen, auf welche
Weise die gottliche und die menschliche Natur in seiner anbetungswiirdigen
Person vereinigt sind? Es ist unendlich wichtig fiir uns zu wissen, dass, in-
sofern wir nicht neugeboren sind, wir nicht in das Reich Gottes eingehen
konnen, und dass der heilige Geist der Urheber dieser Wiedergeburt ist:
wiirden wir weiter sein, wenn wir das gottliche Verfahren kennten, durch
welches dieses Wunder geschieht? Geniigt es uns nicht die Wahrheiten zu
kennen, welche erretten? und miissen wir noch die kennen, welche nicht
den geringsten Einfluss auf unsere Seligkeit haben konnen? Wenn ich alle
Geheimnisse kennte, sagt St. Paulus, und hétte der Liebe nicht, so wire ich
nichts. St. Paulus also konnte diese Kenntnis entbehren, vorausgesetzt dass
er der Liebe hétte und konnen wir, nach seinem Beispiel, nicht auch ihrer
entbehren, vorausgesetzt, dass wir, wie er, die Liebe, das heil}t, das Leben
haben?

Aber, wird jemand sagen, wenn die Verstdndnis dieser Mysterien wirklich
ohne Finfluss auf unsere Seligkeit ist, warum sind sie uns denn gezeigt wor-
den? Und wenn es nur geschehen wére, um uns zu lehren, mit den warum
nicht so verschwenderisch umzugehen? wenn es geschehen wire, um als
Priifung fiir unsern Glauben, als Probe fiir unsere Unterwerfung zu dienen!
Aber wir wollen es nicht bei dieser Antwort bewenden lassen.

Bemerkt, ich bitte Euch, in welcher Art diese Mysterien, liber die Thr Euch
beklagt, in der Religion Platz gefunden haben. Thr werdet leicht sehen, dass
sie darin nicht fiir sich selbst sind, sondern dass sie im Gefolge der Wahr-
heiten hineingekommen, welche einen direkten Einfluss auf Eure Seligkeit
haben. Sie enthalten diese Wahrheiten, sie dienen ihnen als Umgebung; aber
sie sind nicht selbst die Wahrheiten, welche erretten. Es ist mit diesen Mys-
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terien, wie mit einem Gefal}, welches ein medizinisches Getriank enthilt: es
1st nicht das Gefal3, was Euch heilen wird, es ist das Getriank; aber das Ge-
trank konnte Euch nur in einem Gefall dargeboten werden. Also ist jede
Wahrheit, welche errettet, eingeschlossen, enthalten in einem Mysterium,
welches an und fiir sich nicht die Kraft zu erretten hat. So kniipft sich das
grofle Werk der Versohnung notwendig an die Fleischwerdung des Sohnes
Gottes, welche ein Mysterium ist; so kniipfen sich die heiligenden Gnaden-
bezeugungen des neuen Bundes notwendig an die AusgieBung des heiligen
Geistes, welche ein Mysterium ist; so findet die Gottlichkeit der Religion
eine Besiegelung und eine Garantie in den Wundern, welche Mysterien
sind. Uberall entsteht das Licht aus der Dunkelheit, und die Dunkelheit be-
gleitet das Licht. Diese beiden Ordnungen von Wahrheiten sind dergestalt
verbunden, dergestalt in einander gewunden, dass man die eine nicht entfer-
nen kann, ohne nicht auch die andere zu entfernen; und jedes der Mysterien,
welches Thr versucht sein konntet dem Systeme der Religion zu entreif3en,
wiirde mit sich irgend eine der Wahrheiten fortnehmen, bei welchen Eure
Wiedergeburt und Eure Seligkeit direkt beteiligt sind. Nehmt also diese
Mysterien an, nicht wie Wahrheiten, welche Euch erretten konnen, sondern
wie das notwendige Zubehor des barmherzigen Werkes des Herrn riick-
sichtlich Eurer.

Bei der Religion ist die wahre Frage diese: Was tut die Religion, welche
man uns vorschligt, dndert sie das Herz, vereinigt sie es mit Gott, bereitet
sie es fiir den Himmel vor? Wenn das Christentum diese Wirkung hervor-
bringt, lassen wir die Feinde des Christentums sich nach Wohlgefallen ge-
gen diese Mysterien auflehnen und sie sogar der Absurditit zeihen. Das
Evangelium, werden wir ihnen sagen, ist also eine Absurditit, [hr habt es
entdeckt. Nun sicher das ist eine ganz neue Art von Absurditét, eine Absur-
ditdt, welche den Menschen an alle seine Pflichten bindet, welche das
menschliche Leben besser regelt, als alle Lehren der Weisen, welche in das
Innere des Menschen das Gleichgewicht, die Ordnung und den Frieden
bringt, welche ihn freudig alle Obliegenheiten des biirgerlichen Lebens er-
fiillen lasst, thn geeigneter zu leben und geeigneter zu sterben macht, und
welche, wire sie allgemein angenommen, der Schutz und die Stiitze der
menschlichen Gesellschaft sein wiirde! Fiihrt uns unter den menschlichen
Absurdititen eine einzige an, welche diese Wirkungen hervorbringe. Wenn
diese Torheit, welche wir Euch predigen, dergleichen hervorbringt, ist es
dann nicht natiirlich daraus zu schlief3en, dass sie die Wahrheit selbst ist,
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und dass diese Dinge dem Menschen nicht in das Herz gekommen sind,
nicht, weil sie absurd, sondern weil sie gottlich sind.

Stellt, meine teuren Briider, eine einzige Betrachtung an. Thr seid gezwun-
gen einzugestehen, dass keine der Religionen, welche der Mensch erfinden
kann, seinen Bediirfnissen geniigt und ihn zu erretten im Stande ist. In Be-
zug hierauf habt Ihr eine Wahl zu treffen. Entweder Thr verwertft sie alle, als
ungeniigend und triigerisch, und sucht nichts Besseres, weil der Mensch
nichts Besseres zu erfinden weil}, und dann iiberlasst Ihr dem Zufall, der
Laune des Temperaments oder der Meinung Euer moralisches Leben und
Euer zukiinftiges Schicksal; oder Ihr nehmt diese andere Religion an, wel-
che Einige als Torheit behandeln: und sie wird Euch heilig und rein ma-
chen, untadelhaft inmitten einer gottlosen Generation, verbunden mit Gott
durch die Liebe, mit den Menschen durch die Menschenfreundlichkeit, un-
ermidlich fiir das Gute, bereit zum Leben, bereit zum Sterben. Hierauf fin-
det es sich, dass diese Religion falsch ist; aber einstweilen hat sie in Euch
das Ebenbild Gottes, Eure ersten Beziehungen mit diesem groBBen Wesen
wieder hergestellt, sie hat Euch in den Stand gesetzt das Leben und das
Gliick des Himmels zu genieBen. Durch sie seid Thr so geworden, dass es
unmoglich ist, dass Euch Gott nicht am jlingsten Tage wie seine Kinder
empfange; und dass er Euch nicht zu Teilnehmern seines Ruhmes mache.
Thr seid gemacht fiir das Paradies, das Paradies hat fiir Euch schon hier un-
ten begonnen, denn Ihr liebt. Diese Religion hat also getan, was jede Religi-
on beabsichtigt, und was keine andere verwirklicht hat. Und doch war sie
falsch! Und was wiirde sie mehr tun, wenn sie wahr wére? ober vielmehr
seht Thr nicht, dass dies ein gldnzender Beweis ihrer Wahrheit ist? Seht Thr
nicht, dass es unmoglich ist, dass eine Religion, die zu Gott fiihrt, nicht
auch von Gott komme, und dass die Absurditit gerade darin besteht, vor-
auszusetzen, dass Ihr durch eine Liige wiedergeboren werden konnt?

Nach wie vor werdet Thr nicht alles in den Lehren des Evangeliums verste-
hen. Es ist dies so, weil Ihr wahrscheinlich durch Dinge errettet werden
musstet, die Ihr nicht versteht. Ist dies ein Ungliick? Seid Ihr deshalb weni-
ger gerettet? Ziemt es Euch von Gott Rechenschaft {iber einen Rest von
Dunkelheit zu fordern, der Euch nicht schadet, wiahrend fiir Alles, welches
wesentlich fiir Euch ist, er Euch das Licht verschwenderisch gewdhrt? Die
ersten Schiiler Jesu, Manner ohne Bildung und ohne Kenntnisse, haben
Wahrheiten angenommen, die sie nicht verstanden, und haben sie in der
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Welt verbreitet. Eine Menge von Weisen und von Genies haben von der
Hand dieser armen Leute Wahrheiten angenommen, von denen sie nicht
mehr verstanden. Die Unwissenheit der Einen und die Weisheit der Andern
sind gleich gelehrig gewesen. Tut wie die Unwissenden und wie die Gelehr-
ten. Ergreift mit Liebe diese Wahrheiten, welche niemals in Euer Herz ge-
kommen wiren, und welche Euch erretten werden. Verliert nicht in eitlen
Diskussionen eine Zeit, die verflie3t, und die Euch in das trostende oder
schreckliche Licht der Ewigkeit mit sich fortzieht. Beeilt Euch heilig und
errettet zu werden. Liebt zunéchst, ihr werdet einst erkennen. Moge der
Herr Jesus Christus Euch fiir diese Zeit der Klarheit, der Ruhe und des
Gliicks vorbereiten.
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Das Evangelium mit dem Herzen verstanden.

1. Kor. II, 9,

Das in keines Menschen Herz gekommen ist, und das Gott bereitet hat
denen, die ihn lieben.

Gott hat die Welt dazu bestimmt, nicht allein der Schauplatz unserer Tétig-
keit, sondern auch der Gegenstand unsers Studiums zu sein. Er hat in den
Tiefen der Natur unzidhlige Geheimnisse verborgen, die er uns zu ergriinden
auffordert, unzahlige Wahrheiten, die er uns zu entdecken ermutigt. Um in
diese Geheimnisse einzubringen, um diese Wahrheiten zu entdecken, muss
man gewisse intellektuelle Fahigkeiten besitzen, und diese gehorig getibt
haben, aber weiter nichts. Die Beschaffenheit des Herzens hat keinen direk-
ten Einfluss auf die Erlangung jener Art von Kenntnissen. Es ist mit diesen
Kenntnissen wie mit dem Regen, den Gott auf Gerechte und Ungerechte
fallen, wie mit der Sonne, die er iiber Gute und Bose scheinen lasst. Das
Wissen setzt nicht notwendiger Weise ein gerades Herz, noch einen wohl-
wollenden Character voraus; und es ist leider nur zu gewohnlich, dass die
schonsten Gaben des Genies mit dem beklagenswertesten Egoismus und
mit der groflten Sittenverderbnis verbunden sind. Gott scheint die Wahrhei-
ten der Wissenschaft gleichgiiltig seinen Freunden und seinen Feinden be-
reitet zu haben. Es verhélt sich nicht so mit den religiosen Wahrheiten. Gott,
heif3t es in unserm Text, hat sie bereitet denen, die ihn lieben. Nicht dass er
von ihrem Besitz die Gelehrten und die Méanner von Genie ausgeschlossen
hatte, keineswegs, aber weder das Genie noch das Wissen sind hier genii-
gend, wie in andern Wissenschaften. Die Liebe ist notwendig. Die Liebe ist
der einzige wahrhafte Dolmetscher der Wahrheiten des Evangeliums. Die
Weisheit dieser Welt und der GroB3en dieser Welt ist besiegt durch die Ein-
falt der Liebe; die Liebe ist die Weisheit unter den Vollkommenen, - in
Ubereinstimmung mit diesem Wort von St. Johannis : Wer Gott liebt, der ist
es, welcher Gott kennt.

Es tritt also zwischen Gott und dem Menschen der Fall ein, den man zwi-
schen zwei Personen eintreten sieht, deren Sprache verschieden ist; es ist
notig, dass ein in beiden Sprachen geiibter Dolmetscher zwischen beide
Parteien trete, und, indem er sein Ohr den Worten der einen leiht, diese
Worte fiir das Verstidndnis der andern einrichte, indem er sie in die Sprache
iibersetzt, welche letztere versteht. Nun, zwischen Gott und den Menschen,
zwischen dem Evangelium und unserer Seele ist dieser Dolmetscher die
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Liebe. Die Liebe macht dem Menschen die Wahrheiten des Evangeliums
verstandlich, doch nicht diese abstrakten Wahrheiten, welche sich auf Got-
tes Wesen selbst beziehen, deren Kenntnis, wie wir gesehen haben, gleich
unzuginglich und gleich tiberfliissig fiir uns ist, sondern diese anderen
Wahrheiten, welche unsere Beziehungen zu Gott betreffen, und welche das
Wesen der Religion selbst bilden. Diese Wahrheiten sind es, welche der
Vernunft entgehen, und welche die Liebe ohne Miihe erfasst.

Ihr wundert Euch vielleicht, dass Ihr die Liebe, ein Gefiihl des Herzens, ei-
ne Rolle iibernehmen seht, die Euch der Vernunft allein anzugehoren
scheint. Aber wollet bedenken, dass die meisten unserer Kenntnisse unmit-
telbar von etwas anderem als von der Vernunft ausgehen. Wenn wir die
Kenntnis eines Gegenstandes der Natur erlangen wollen, so sind es zuerst
unsere Sinne, von denen wir Gebrauch machen, und nicht unsere Vernunft.
Es ist das Gesicht, durch welches wir zunichst einen Begriff von Ausdeh-
nung und Form der Korper erhalten, das Gehor, welches uns einen Begriff
von den Tonen, das Geruchsorgan, welches uns einen Begriff von den Ge-
riichen gibt. Die Vernunft muss darauf allerdings eine Rolle ibernehmen,
indem sie ihre Operationen denen der Organe anschlieBt, aber wie wichtig
auch ihre Vermittlung hierbei sein mag, man muss zugestehen, dass die
Kenntnis der duflern Dinge und ihrer Eigenschaften wesentlich Sache der
Sinne ist.

In der moralischen Welt ist es nicht anders. Weder durch den Verstand al-
lein, noch durch den Verstand zuerst, konnen wir iiber Dinge dieser Sphéare
urteilen. Um sie zu erkennen, haben wir auch einen Sinn, welcher der mora-
lische Sinn heiBt. Der Verstand kann hernach als Unterstiitzung hinzutreten;
er beobachtet, er klassifiziert, er vergleicht unsere Eindriicke, er bringt sie
nicht hervor, und es wiirde eben so wenig verniinftig sein, wollte man be-
haupten, dass wir sie ihm verdanken, als wollte man versichern, dass wir
durch das Ohr die Kenntnis der Farben, durch das Gesicht die der Gertiche,
durch den Geruch die der Tone und Akkorde erhalten. Die Dinge des Her-
zens konnen nur ordentlich durch das Herz verstanden werden.

Erlaubt uns einen Augenblick bei diesem Gedanken stehen zu bleiben, denn
wir fithlen das Bediirfnis, uns deutlich zu erklaren. Indem wir sagen, dass
das Herz versteht, sagen wir damit, dass das Herz Vernunft wird, dass das
Herz Vernunftschliisse macht? Keineswegs. Das Herz versteht nicht wie die
Vernunft, aber es versteht eben so gut, wenn nicht besser. Was heif3t fiir die
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Vernunft verstehen? Das logische Band, die Kette von Ideen, welche zwei
oder mehrere Tatsachen mit einander verbindet, erfassen, sich liberzeugen,
sich die Gewissheit verschaffen, durch ein Mittel, welches nicht die Erfah-
rung ist, sich durch den Geist mit den Gegenstinden in mittelbare Verbin-
dung setzen, mit denen wir in keine unmittelbare Beriihrung treten konnen.
Das Begreifen des Verstandes ist also, streng genommen, nur ein Ergénzen,
ein Ausfiillen der unvermeidlichen Liicken der Erfahrung. Die Ursache die-
ser Liicken der Erfahrung liegt entweder in der Abwesenheit der Gegen-
stande, oder in ithrer Natur, welche keinen Beriihrungspunkt mit der unsri-
gen hat. Wenn diese beiden Hindernisse nicht da wiren, oder wenn man sie
entfernen konnte, so wiirde der Mensch nichts mehr zu verstehen haben,
denn er wiirde jedes Ding beriihren, betasten, kosten. Die Vernunft wiirde in
ithm durch die unmittelbare Anschauung ersetzt sein. Da wo das unmittelba-
re Anschauen stattfindet, gibt es kein Verstehen mehr, weil etwas Besseres
da 1st, oder, wenn man doch will, dass es ein Verstehen sei, so ist es ein Ver-
stehen einer neuen Natur, einer hoheren Ordnung, das sich alles ohne Miihe
erklart, welchem alles klar ist, aber welches sich nicht durch Worte der Ver-
nunft anderer mittheilen konnte.

Nun, meine Briider, ein solches Verstehen ist das Verstehen des Herzens. Es
hat ohne Zweifel seine genaue Grenzen. Es erstreckt sich auf alles, was zum
Bereich des Gefiihls gehort, es geht nicht dariiber hinaus. Aber der Vernunft
sind thre Grenzen eben so bestimmt vorgeschrieben, und sie darf dieselben
eben so wenig iiberschreiten, wie das Herz die seinigen. Wird sie auf Dinge
angewendet, welche ausschlieBlich in das Gebiet des Gefiihls gehoren, so
irrt sie in der Dunkelheit, man geht bei ihr voriiber, wie bei einer Fremden;
sie vernimmt nichts, sie wird nicht vernommen, und sie zieht sich von einer
unniitzen Verhandlung zuriick, in der sie weder etwas empfangen noch et-
was mitgeteilt hat. Die Vernunft auf der einen Seite, das Herz auf der an-
dern, verstehen sich nicht, und sehen nur mit Mitleiden auf einander herab.

Und um Euch diese Wahrheit anschaulicher zu machen, denkt Euch auf der
einen Seite einen groBherzigen Mann, einen Helden, eine Seele, die unauf-
horlich von der edlen Flamme der Aufopferung verzehrt wird, auf der an-
dern einen Mann von gldnzendem Verstande, von tiefem und umfassendem
Geist, aber entbl6ft, wenn es moglich wire, von jeglichem Gefiihl; glaubt
Thr nicht, dass der erstere sein ganzes Leben hindurch ein Ritsel fiir den an-
dern sein wird? In der Tat, wie wiirde der Letztere einen Aufschwung der
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Begeisterung, Handlungen der Entsagung, Worte voll Erhabenheit verste-
hen, wovon in seiner Seele nicht eine Spur zu finden ist? Der geistige
Mensch, heif3t es in derselben Epistel, aus welcher wir unsern Text genom-
men haben, der geistige Mensch richtet Alles und wird von Niemand (er sei
denn geistig) gerichtet. Wenden wir, vermdge einer Annahme, diese Worte
auf die gefiihlvolle und groBBherzige Kreatur an, von der wir reden: sie wird
von niemand, er habe denn den Keim derselben Gefiihle in sich, gerichtet
(beurteilt), und das ist es, was die wohl erkannt haben, welche gesagt, dass
die groflen Seelen in der Welt voriiberziehen ohne verstanden zu werden.

Affektation! Heuchelei! hort man oft ausrufen bei dem Anblick von gewis-
sen Erscheinungen und von Erscheinungen besonders im Gebiete der Reli-
gion. Fine Warme, welche die ganze Seele entziindet, welche tiber alle un-
sere Tatigkeiten verfiigt, welche sich unaufhorlich durch sich selbst erneu-
ert, erscheint einigen zu sonderbar, als dass sie daran glauben konnten. Es
fehlt ihnen, um daran zu glauben, weiter nichts, als dieselbe zu empfinden;
aber es ist ebenso gewiss, dass sie, ohne dieselbe Wiarme zu empfinden, sie
niemals begreifen werden. Und sie werden fortfahren ein Gefiihl als Affek-
tation und Heuchelei auszulegen, welches moglicher Weise sich zuriickhilt,
sich verbirgt und nur die Hélfte seiner Kraft blicken ldsst. Sehr natiirlicher
Irrtum! Alle Bemiihungen des titigsten Verstandes wiirden uns keinen Be-
griff von dem Geschmack einer Frucht geben, welche wir niemals gekostet,
von dem Wohlgeruch einer Blume, den wir niemals eingeatmet, noch weni-
ger von einer Neigung, die wir niemals empfunden haben. Es ist mit den
Hohen der Seele wie mit den Herrlichkeiten des Firmaments. Wenn in einer
heitern Nacht uns auf dem Grunde der Himmel Tausende von Sternen ent-
gegenfunkeln, so entziickt dieser glinzende Reichtum des gestirnten Him-
melsgewdlbes jeden, der Augen hat zu sehen; aber der, welchem die Vorse-
hung die Wohltat des Augenlichtes verweigert hat, konnte einen den hochs-
ten Ideen geodffneten Geist haben, konnte mit seiner intellektuellen Fas-
sungskraft die der gewohnlichen Menschen bei Weitem tiberragen, er wiirde
mit all seinem Verstande, und mit aller Einsicht, welche er noch durch das
Studium seinen Fihigkeiten hinzufiigen konnte, sich keinen Begriff machen
von jenem reizenden Schauspiel; wahrend an seiner Seite ein Mensch ohne
Talent und ohne Bildung nur nétig hat, seine Augenlieder aufzuschlieB3en,
um mit einem Blicke die ganze Pracht der Firmaments zu umfassen, und
sich gewissermafen anzueignen, und um durch die Augen in der Seele die
Eindriicke zu empfangen, welche ein solches Schauspiel nicht verfehlen
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wird hervorzubringen. Ein anderer Himmel, ein Himmel, herrlicher als der
tiber unsern Hauptern ausgebreitete blaue Himmelsbogen, entfaltet sich vor
unsern Blicken im Evangelium; gottliche Wahrheiten sind die Gestirne die-
ses geheimnisvollen Himmels, und leuchten dort heller und reiner, als die
Sterne am Firmament; aber es bedarf eines Auges um sie zu sehen, und dies
Auge, meine Briider, ist die Liebe. Das Evangelium ist ein Wert der Liebe;
das Christentum ist nur die in ihrer reinsten Form verwirklichte Liebe; und
wie das Licht dieser Welt nur durch das Augenlicht gekannt werden kann,
so kann die Liebe nur durch die Liebe verstanden werden.

Und hattet Thr die Kréfte Eurer Vernunft, die Hilfsquellen Eures Wissens er-
schopft, um die Authentizitdt der Schrift festzustellen, héttet Ihr die schein-
baren Widerspriiche unserer heiligen Biicher vortrefflich erklart; hattet Thr
die Verkettung der Hauptwahrheiten des Evangeliums ganz erfasst - hittet
Thr Alles das getan, und Ihr liebtet nicht, so wiirde das Evangelium auch
dann noch fiir Euch nur ein totes Wort, ein verschlossenes Buch sein; seine
Offenbarungen wiirden Euch wie Abstraktionen und einfache Ideen erschei-
nen, sein System wie eine Spekulation, einzig in threr Art; was weil3 ich?
was das Evangelium Anziehendes, Kostbarstes und Siiles enthilt, wiirde
Euch nur als eine willkiirliche Schopfung, ein sonderbares Dogma, eine
miuhevolle Probe Eures Glaubens, und als weiter nichts erscheinen.

Aber die Liebe trete sanft, anmutig, leuchtend, verdolmetschend zwischen
das Evangelium und die menschliche Seele, dann wird das Wort des Evan-
geliums flir uns einen Sinn haben, einen eben so klaren als tiefen Sinn; dann
wird sich unser Geist frei und ungehindert fiithlen, inmitten dieser sonderba-
ren Offenbarungen; dann werden uns die Wahrheiten, welche wir aus Un-
terwerfung, aus Gehorsam angenommen hatten, eben so vertraut, eben so
notwendig wahr werden, wie die gewohnlichsten und alltdglichen Wahrhei-
ten, auf welchen unser Dasein beruht; dann werden wir ohne Miihe in die-
ses wunderbare System eindringen, welches unsere Vernunft sich scheute
zu nahe ins Auge zu fassen, aus einer dunklen Furcht, sich zum Unglauben
verleiten zu lassen, dann werden wir vielleicht erstaunen, es nicht vorge-
fuihlt, erraten, gefunden zu haben, erstaunen, nicht vor jeglicher Offenba-
rung verstanden zu haben, dass ein solches System eben so notwendig fiir
den Ruhm Gottes als fiir das Gliick der Menschheit war.

So lange der Mensch mit seiner Vernunft allein auf den Calvarien-Berg ge-
stiegen ist, und um das Kreuz herumgeht, so lange ist fiir ihn nur undurch-
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dringliche Finsternis in dem gottlichen Werke der Versohnung. Stiinde er
ganze Jahrhunderte in Betrachtung vor dieser geheimnisvollen Tatsache, er
wiirde nicht dahin kommen, die Schleier derselben zu liiften. Ach! wie
konnte die Vernunft, die kalte Vernunft etwas verstehen von dieser Stellver-
tretung des Schuldigen durch den Unschuldigen, von dieser Barmherzig-
keit, die sich in der Harte der Todesqualen entfaltet, von dieser Vergielung
des Blutes, aullerhalb welcher, wie geschrieben steht, es keine Versohnung
gibt? Sie wird, ich wage es zu behaupten, der Verstandnis dieses gottlichen
Mysteriums nicht um einen Schritt naher kommen, bis dass sie, diese un-
dankbaren Spekulationen von sich werfend, einem Geschickteren die Sorge
diese Angelegenheit zu beendigen tibertragt. Dieser Geschicktere ist das
Herz; es heftet seine Augen nur auf die Liebe, welche uns in dem Werke der
Erlosung entgegentritt, es denkt nur an die Hingebung des anbetungswiirdi-
gen Opfers; es lasst den natiirlichen Eindruck dieser Liebe ohne Gleichen
frei in sein Inneres dringen und sich dort ungehindert ausbreiten. O! wie
schnell zerreilen dann alle Schleier und verschwinden alle Schatten! wie
findet der, welcher liebt, so wenig Schwierigkeit, die Liebe zu verstehen!
wie scheint es thm so natiirlich, dass Gott, unendlich in allen Dingen, auch
unendlich sei in der Liebe! wie unbegreiflich scheint es thm, auf der andern
Seite, dass menschliche Herzen nicht die Schonheit eines Werkes fiihlen
konnen, ohne welches Gott nicht ganz offenbart wire! wie erstaunt es iiber
die Blindheit derjenigen, welche die Schrift lesen und wieder lesen, ohne
die Zentral-Wahrheit in derselben zu verstehen, welche bei der Liebe vor-
tibergehen und wieder voriibergehen, ohne die Liebe zu erkennen, ohne die
Liebe wahrzunehmen!

Die heilige Schrift hatte ihm von dem Gebet wie von einem starken Mittel,
die Gnadenbezeugungen Gottes auf sich herabzuziehen, gesprochen, wie
von einer Macht, welcher die Macht Gottes sich zu unterwerfen geneigt ist,
und welche, in gewisser Art, mit Gott selbst die Herrschaft der Welt zu tei-
len scheint. Vor einer solchen Idee weicht die Vernunft bestiirzt zuriick. Es
gibt keinen Einwurf, den sie nicht unwillkiirlich gegen ein Dogma macht,
welches aber doch zum eigentlichen Wesen der Religion gehort. Aber, mei-
ne Briider, fiir das Herz? wie schon ist dieses Dogma, wie natiirlich, wie
glaubwiirdig, wie notwendig! mit welchem Eifer beméchtigt sich das Herz
desselben! wie beeilt es sich, es in die Reihe seiner teuersten Uberzeugun-
gen zu stellen! Und wie erbarmlich und toricht erscheint thm die Weisheit
derer, welche, indem sie von der einen Seite fithlen, dass eine Religion ohne
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Gebet keine Religion ist, und von der andern, dass die Einwirkung des Ge-
bets auf die Schicksale unerklarlich ist, sich entschlieB3en iiber diesen Ge-
genstand im Unklaren zu bleiben, welche warten und nicht beten!

Ebenso ist es mit vielen andern Mysterien des Christentums, des Christen-
tums als eines Ganzen. Selbst fiir diejenigen, welche es als eine gottliche
Religion empfangen, selbst fiir die, welche daran mit dem Verstande glau-
ben, ist es dunkel, ist es leer, ist es tot, so lange sie das Herz nicht mit zu
Rate ziehen. Es gibt unter den aufrichtig Glaubenden viele Menschen, wel-
che lange um das Christentum, der Religion ihres Geistes, wie um ein un-
durchdringliches Heiligtum herumgegangen sind, welche abwechselnd an
alle Thiiren dieses Asyls geklopft haben, ohne es sich 6ffnen zu sehen, wel-
che ohne Erfolg zu diesen Thiiren zuriickgekehrt sind, an die sie schon
mehrere Mal vergeblich geklopft hatten, welche zu gleicher Zeit glauben
und nicht glauben, Christen durch thre Wiinsche, Heiden durch ihre Hoff-
nungen, iiberzeugt und nicht iiberredet, aufgeklart und nicht getrostet. Die
sind es, an welche ich mich wende; ich appelliere an ihre Aufrichtigkeit und
frage sie: Woher kommt es, dass Ihr glaubt und doch nur die Lasten und
nicht die Wohltaten Eures Glaubens habt? Woher kommt es, dass Thr den
Glauben wie ein Joch tragt, das Euch unbequem ist und Euch driickt, nicht
wie Fliigel, die Euch liber Euer Elend und tiber die Welt erheben? Woher
kommt es, dass Thr im Schof3e dieser Religion, welche Thr angenommen
habt und welche Ihr glaubt, fremd, heimatlos, und wie aul3erhalb Eurer na-
tiirlichen Atmosphére seid? Woher kommt es, dass Thr in dem Hause Eures
Vaters nicht zu Hause seid? Legen wir den Finger auf die Wunde. Es
kommt daher, weil Euer Herz noch unberiihrt ist. Es war notig, dass das
Herz von Lydia sich 6ffnete, um die Dinge zu verstehen, welche Paulus
lehrte. Eben so ist es Euer Herz, welches sich 6ffnen muss, um Wahrheiten
zu verstehen, welche das Herz nur allein verstehen kann. Oder, um uns der
kraftigen Sprache der Schrift zu bedienen, es muss in Eurem Busen an die
Stelle eines Herzens von Stein ein Herz von Fleisch treten.

Ach! wie viel Personen sieht man nicht, welche mit einer fest begriindeten
Uberzeugung, mit der vollstindigsten Orthodoxie dem wahren Glauben
fremd sind, wie viele, welche nicht einen einzigen Tag an der Wahrheit der
Schrift gezweifelt haben, welche diese eifrig lesen, sie auswendig wissen,
und welche alles dessen ungeachtet doch noch nicht glauben! Ach! meine
Briider, es kommt daher, weil der Glaube etwas anderes ist, als ein Produkt
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des Verstandes; es kommt daher, weil der Glaube Liebe ist. Die Wissen-
schaft kann uns Uberzeugungen geben, die Liebe allein gibt uns das Leben.

Der erste Rath, welchen und die Vernunft geben sollte, wire der, die Ver-
nunft bei allem, was nicht in ihr Gebiet gehort, zuriickzuweisen. Aber die
Vernunft ist stolz, die Vernunft ist widersetzlich; sie will nicht nachgeben.
Was tut darum der Herr, wenn er eine Seele retten will? Er 14sst sie eine Zeit
lang sich in thren Untersuchungen abmiihen und {iber die Erfolglosigkeit
derselben unwillig werden. Und wenn sie miide und verzweifelt ist, und
wenn sie sich sowohl unfahig erkannt hat, ihr Verlangen nach Licht zu stil-
len als es zu ersticken, so macht er sich ihre Demiitigung zu Nutze; er legt
die Hand auf diese von ihren Anstrengungen ermiidete und zerschlagene
Seele, und zwingt sie, um Gnade zu bitten. Sie erniedrigt sich darauf, sie
unterwirft sich, sie achzt; sie ruft nach Hilfe, sie entsagt zu wissen, sie will
nur glauben; sie macht keinen Anspruch mehr zu verstehen; sie trachtet dar-
nach zu leben. Das Herz beginnt seine Funktionen; es tritt an die Stelle der
Vernunft. Es ist ein gedngstigtes, ein verlangendes Herz, es ist so wie Gott
es wollte. Es bittet um Gnade und siche da ist die Gnade; es bittet um Bei-
stand und siehe da ist der Beistand; es bittet um Seligkeit und sieche da ist
die Seligkeit. Man gibt diesem elenden und verwirrten Herzen im Uberma-
e alles, was man der stolzen und hochfahrenden Vernunft verweigert hat.
Dann ldsst sein Elend den Menschen begreifen, was sein Reichtum thm un-
bekannt bleiben lieB3. Er versteht ohne Miihe. Er nimmt begierig Wahrheiten
an, deren er bedarf, und ohne welche keine menschliche Seele den Frieden
und das Gliick haben kann. Und so erfiillt sich, was die Weisheit gesagt hat:

dass die Quellen des Lebens aus dem Herzen entspringen.

Werdet Ihr, stolze Geister, kommen und von ithm tiber seinen Glauben Re-
chenschaft fordern? Sicher wird er Euch das Unerklarliche nicht erklaren,
und Thr werdet in dieser Beziehung schlecht befriedigt zuriickkehren. Aber
wenn er Euch sagt, wenn er Euch sagen kann: Ich liebe, muss diese Antwort
Euch nicht geniigen? wenn er Euch sagen kann: Ich gehore mir nicht mehr
selbst an, noch der Ehre, noch der Welt; meine Speise ist, den Willen mei-
nes himmlischen Vaters zu tun; ich trachte nur nach den ewigen Giitern; ich
liebe in Gott alle meine Briider mit einem innigen Gefiihl, ich bin zufrieden
zu leben, ich werde gliicklich sein zu sterben; alles ist kiinftig Harmonie in
mir, meine Krifte und meine Tatigkeit, meine Bestimmung und meine
Wiinsche, meine Neigungen und meine Gedanken: die Welt, das Leben, die
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menschlichen Dinge haben kein Geheimnis mehr, welches mich quile, kei-
nen Widerspruch, der mich betriibe; mit einem Wort, ich bin auferstanden
zu einem neuen Leben . Wenn er Euch dieses Alles sagt, und es Euch sagen
kann, und wenn sein ganzes Leben eine Biirgschaft fiir seine Worte ist, ach!
dann erspart bei ihm Eure eitlen Schlussfolgerungen; versucht nicht, ihn zu
widerlegen; er hat die Wahrheit, denn er hat das Leben. Er beriihrt mit sei-
nen Handen, er sieht mit seinen Augen, er fasst, in gewisser Art, mit allen
seinen Sinnen eine Wahrheit, welche alle Argumente der Welt nicht mit ei-
ner solchen Gewissheit feststellen, welche alle Argumente der Welt nicht
erschiittern wiirden. Hat der, welcher sich des Gesichts erfreut, notig, dass
man 1thm das Licht beweise? Wird sich der, welcher sich wohlbefindet,
liberzeugen lassen, dass er leidet? Sie sind unerschiitterlich, die Wahrheiten,
von denen der Beweis in ihm liegt, was sage ich? von denen er selbst der le-
bendigste Beweis ist.

So, meine Briider, haben die Wahrheiten des Evangeliums sein Herz umge-
wandelt, aber es war zuerst notig, dass der Geist Gottes sein Herz vorberei-
tete, die Wahrheiten des Evangeliums zu empfangen. Verlieren wir diese
beiden Wahrheiten nicht aus dem Auge. Es ist das Evangelium, welches uns
erneuet, es ist der Geist Gottes, welcher uns das Evangelium im Herzen
empfangen lasst. Und wenn wir es empfangen haben, wenn in unserm Her-
zen, das so eben noch krank und entartet war, die Liebe thr unwandelbares
Reich aufgeschlagen hat, wird diese Liebe eine reichliche Quelle der Er-
leuchtung. Tausend Dunkelheiten des heiligen Wortes klaren sich durch sie
auf. Ihre Flamme gibt nicht weniger Licht als sie Warme gibt. Bewunderns-
wiirdige Tatsache! In dem Verhéltnis als wir mehr lieben, erkennen wir bes-
ser. Das ist die Erfahrung des Christen. Wollt Ihr sie nicht machen, Thr Skla-
ven der Vernunft, traurige Opfer eines Wissens, welches seine Grenzen ver-
kennt, und welches seine Rechte tiberschitzt? Thr, die da wisset und nicht
lebt, wollt Ihr nicht Gott um Liebe bitten, damit 1thr die Liebe versteht, um
Liebe, damit Ihr erkennt, um Liebe, damit Ihr lebt?

O Gott, den wir niemals erkannt, niemals angebetet haben wiirden, wenn
Du Dich uns nicht gnadig in dem Lichte des Evangeliums entdeckt hattest,
vollende das grof3e Werk, welches Du begonnen hast. Gib uns ein Herz, die
Wahrheiten zu verstehen, welche Du uns offenbart hast. Mdgen bei dem
Lichte der Liebe, welche Du in unser Herz gelegt haben wirst, die Dunkel-
heiten Deines Wortes fiir uns verschwinden. Moge Deine Giite, Deine wun-
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derbare Weisheit keine andere Geheimnisse fiir uns haben, als die, welche
zu wissen uns unnotig sein wiirde; lehre uns durch die Liebe die vollkom-
menste Weisheit; mache den Einfaltigsten geschickt in der Wissenschaft des
Heils. Dein Geist, Herr, ist Liebe, wie Du selbst Liebe bist; verbreite sie auf
der Erde; nédhre aller Orten diese heilige Flamme; ziehe alle Herzen an
Dich; mache aus allen Seelen eine einzige Seele in dem gemeinschaftlichen
Gefiihl der Anbetung und der Hingebung. Wir werden alle wissen, o Herr,
wenn wir zu lieben wissen werden; wir werden voller Freude sein in einer
Klarheit, welche kein mithsames Studium hervorgebracht hat, aber welche
heiligt und welche trostet. Dann wirst Du wirklich im Evangelium zu uns
geredet haben; dann nur wird es wahr sein, dass Du uns eine Botschaft der
Liebe und des Friedens hast zukommen lassen; und unsere kalte, unniitze
und unfruchtbare Uberzeugung wird sich verwandeln in einen lebendigen
Glauben, voller Hoffnung, voller guter Friichte.
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Zweites Heft

Ein Kennzeichen des Christentums.

Oftenb. St. Joh. X1V, 6.

Und ich sah einen Engel fliegen mitten durch den Himmel, der hatte
ein ewig Evangelium, zu verkiindigen denen, die auf Erden sitzen und
wohnen, und allen Heiden und Geschlechtern, und Sprachen und Vol-
kern.

Unter den Unglaubigen, welche mit der grofSten Hartnéckigkeit den
Schlussfolgerungen der Verteidiger der christlichen Lehre widerstehen, gibt
es ohne Zweifel wenige, welche nicht zu erkliren bereit wiren, dass ein
sichtbares Zeichen, ein authentisches Wunder sie nicht unnachgiebig finden
wiirde. Zeigt uns, werden sie Euch sagen, was St. Johannis sagt, gesehen zu
haben: ,,Einen Engel, der durch den Himmel fliegt, ein ewig Evangelium zu
verkiindigen denen, die auf Erden sitzen und wohnen, und allen Heiden und
Geschlechtern, und Sprachen und Volkern, und wir werden uns bekehren.
Das heilit mehr versprechen, als in der Macht des Menschen steht; die Wun-
der bekehren nicht; ihr Anblick kann den Verstand {iberzeugen; das Herz
bedarf jenes Machtbeweises, welcher allein dem Geiste Gottes angehort.
Aber dennoch, wenn ganz festgestellte, ganz augenscheinliche Wunder im
Stande sind, auf den Geist einen Eindruck hervorzubringen, welcher ihn ge-
neigt macht, die Botschaft des Himmels zu empfangen, so sollten die Un-
glaubigen doch nicht mehr nach der Vision von St. Johannis verlangen, sie
haben etwas, was noch besser ist; diese Vision ist ein Bild, wovon sie die
Wirklichkeit haben; eben so gut und, in gewisser Art, besser wie St. Johan-
nes konnen sie diesen Engel sehen, ,,welcher durch den Himmel fliegt, ein
ewig Evangelium zu verkiindigen denen, die auf Erden sitzen und wohnen.*
Ich meine, dass sie in dem Christentum ein Geprdge von Dauer und von
Allgemeinheit erkennen konnen, welches wenigstens eben so schlagend fiir
die Vernunft ist, als es der Anblick eines durch den Himmelsraum fliegen-
den Engels fiir die Augen und fiir die Phantasie sein konnte. Wenn sie ein
Wunder verlangen, hier ist eins; denn was wollen sie mit dem Namen eines
Wunders bezeichnen, wenn sie diesen Namen einem Faktum verweigern,
welches einzig in seiner Art, unbegreiflich in seiner Entstehung, aller Wahr-
scheinlichkeit zuwider, jeder Folgerung unzugénglich ist, und welches, be-
vor man es verwirklicht gesehen, Jedermann fiir unmoglich gehalten haben
wiirde?
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Mogen Sie geneigt sein, uns eine Aufmerksamkeit zu schenken, wie sie der
Gegenstand erfordert; dann hoffen wir, dass die Tatsache, welche wir Thnen
vorfiithren, Eindruck genug auf Sie machen wird, um Sie zu weitern For-
schungen und zu einer ernstlichen Untersuchung des Evangeliums anzure-
gen.

Die Frage, welche wir Thnen und uns vorlegen, ist diese: Liegt es in der Na-
tur der Dinge, dass eine Lehre, deren hauptsidchliche Ideen durch die Ver-
nunft nicht bewiesen, noch weniger durch dieselbe entdeckt werden kon-
nen, dass eine solche Lehre zu allen Zeiten lebe, und bei allen Nationen
Eingang finde, und nicht allein das, aber dass eine solche Lehre zu diesen
Zeiten und bei diesen Nationen das belebende Prinzip der Moral, und das
befordernde Element der Fortschritte des menschlichen Geistes werde?

Antwortet, wenn es Euch gefillt; aber bedenkt wohl, dass die Beispiele,
welche Thr anfiihren wollt, keiner der in meiner Frage aufgefiihrten Bedin-
gungen entbehren diirfen. Es handelt sich um eine Lehre, deren Ideen durch
die reine Vernunft weder bewiesen, noch entdeckt werden konnen. Es han-
delt sich um eine Lehre, welche geeignet sei, alle Zeiten und alle Nationen
zu umfassen. Es handelt sich um eine Lehre, die das leitende Prinzip in dem
Leben derer setzt, welche sie annehmen. Es handelt sich um eine Lehre,
welche dem Gesetze des Fortschritts, des moralischen Geistes und dem an-
steigenden Gange der Zivilisation forderlich sei. Vier Bedingungen, von
welchen jede wesentlich ist.

Ich kenne wohl eine Lehre, welche allen Zeiten und allen Nationen gemein
1st: es 1st die von dem Dasein Gottes und der Unsterblichkeit der Seele,
zweier Dogmen, welche unzertrennlich sind, und die vereint das bilden, was
man natiirliche Religion genannt hat. Sie ist in der Tat natiirlich, insofern
die Natur tiberall der menschlichen Seele die Elemente derselben gelehrt zu
haben scheint. Sie ist {iberall eines der ersten Produkte der Vernunft des
Menschen, und eines der ersten Ergebnisse seiner intellektuellen Tatigkeit.
Sie 1st der Schluss einer so einfachen und so schnellen Gedankenfolge, dass
die Gedankenfolge, so zu sagen, verschwindet, und dass die Seele diese
Wahrheiten durch unmittelbare Anschauung gewonnen zu haben scheint.
Sie 1st universal, wenn man will, weil sie natiirlich ist, und es ist eine positi-
ve Religion, von der wir diesen Charakter der Universalitat verlangen.
Aber, sobald die natiirliche Religion bestimmte Formen anzunehmen meint,
hort die Einstimmigkeit auf, keine menschliche Kraft wiirde sie bewerkstel-
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ligen konnen. Sobald die natiirliche Religion sich zu einer positiven Religi-
on macht, kann sie nicht mehr die Religion des Menschengeschlechtes sein.

Aber zum wenigsten, wird man sagen, wenn eine positive Religion nicht
universal sein kann, so gewinnt sie vielleicht nach der Seite der Zeit, was
sie nach der Seite des Raumes verliert.

Geben wir dies als Annahme zu; aber man muss gestehen, dass dies nur
noch die Halfte der Bedingung ist, welche wir gestellt haben; wir haben
nicht blo3 von allen Zeiten, sondern auch von allen Orten gesprochen; also
wenn man uns eine positive Religion zeigte, welche in einem Winkel der
Erde von Anfang der Welt bis auf unsere Zeiten herrschte, so hétten wir das
Recht, dies Beispiel zu verwerfen. Nehmen wir es jedoch an, aus Nachgie-
bigkeit und in Ermangelung eines besseren. Es gibt Religionslehren, welche
uralt sind; mit wenigen Verdnderungen in den Details sind die Grund-Ideen
derselben geblieben, und sie scheinen unveridnderlich, wie die physische
Konstitution des Volkes, welches sie bekennt, unzertrennlich von dem Bo-
den, der sie tragt. Wenn die Universalitat ihnen fehlt, so muss ihnen die
Dauer, in gewissem Sinne, zugestanden werden. Aber sind sie, wie ich es
verlangt habe, geeignet, als moralische Triebfeder zu dienen, sind sie der
natiirlichen und progressiven Entwickelung des menschlichen Geistes for-
derlich? Nein, die einen dieser Lehren haben keine Verbindung mit dem Le-
ben, die andern schaden dem Herzen und den geselligen Beziehungen, und
alle ketten den menschlichen Geist in starre Formen. Alle zeigen uns das
Phanomen eines Volkes, welches, liberrascht, konnte man sagen, durch eine
plotzliche Erstarrung, in den vorgeriicktesten Perioden seiner Existenz die
Sitten, die Meinungen, die Tracht, die Einrichtungen, die Sprache, die gan-
ze Art und Weise zu sein bewahrt, inmitten welcher diese moralische Kata-
strophe es ergriffen hat. Behauptet man aber im Gegenteil, dass es der Geist
des Volkes ist, welcher den Glauben festgestellt hat, und dass seine Sitten
seine Religion gemacht haben, dann ist diese Religion nicht die, welche wir
verlangt haben, namlich eine Lehre, welche fahig ist, auf das Leben einen
Einfluss auszuiiben, und den Lebenswandel zu bestimmen.

Indem wir die verschiedenen bekannten Religionen durchgehen, in welche
sich die Volker geteilt haben, finden wir keine, welche all den von uns ge-
stellten Bedingungen geniige. Der Mohammedanismus hat, auBer dass er
seine Fortschritte der Gewalt des Schwertes verdankt, den Mangel, die fort-
schreitende Bewegung des menschlichen Geistes nicht zu beglinstigen; im
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Gegenteil, er unterdriickt sie. Er ist nicht geeignet, in alle Linder einzubrin-
gen, denn er hat als notwendiges Gefolge die Polygamie und den Despotis-
mus, welche der Zivilisation zuwider sind. Die Religion von Hindustan hat
den Mangel, nicht moralisch, der sozialen Kultur und der Freiheit nicht for-
derlich zu sein; es wiirde ihr {iberall ihr Boden und ihr Himmel mangeln,
fiir welche allein sie gemacht ist. Der jiidischen Religion mangelt die Allge-
meinheit dermaflen, dass sie dieselbe nicht will, dass sie dieselbe zuriick-
stof3t; es ist eine ganz nationale, ganz lokale Religion. Au3erhalb Paldstina
ist sie eine Verbannte. Es mangelt allen andern Religionen alles, was denen
mangelt, welche wir so eben genannt haben: die Universalitit, die Dauer,
die Moralitit und die Sympathie fiir den Fortschritt.

Dies ist schon eine Antwort auf die Frage, welche wir gestellt haben; denn
es 1st nicht geschehen, dass eine positive Religion alle aufgezihlten Bedin-
gungen erfiillt habe; man kann mit einer Art von Sicherheit sagen, dass dies
nicht in der Natur der Dinge liegt. Wenn die Sache moglich wire, hétte sie
da nicht stattgefunden? Wenn sie nicht stattgefunden hat, wird sie da jemals
geschehen?

Aber zieht man die Natur der Dinge selbst zu Rate, unabhédngig von den
Nachweisungen der Geschichte, so wird man dieselbe Antwort erhalten.
Kein Mensch kann der Menschheit eine Religion geben. Handelt es sich um
die natiirliche Religion? es ist die Natur, welche sie gibt; und ein Mensch
kann hochstens die Dogmen derselben in Formen bringen, die Vorschriften
derselben ordnen und aufzeichnen; er gibt der Menschheit nur wieder, was
er von der Menschheit empfangen hat. Handelt es sich um eine positive Re-
ligion, ich meine eine Religion, deren Dogmen die menschliche Vernunft
nicht von selbst entdeckt hétte? ich frage, was fiir ein Herz, welche Einbil-
dungskraft, welche Vernunft, was fiir eine Ausdehnung des Genies, welche
wunderbare Divinationsgabe setzt man bei einem Menschen voraus, um an-
zunehmen, dass diese Dogmen seiner Empfindung, diese Dogmen, welche
die Natur nicht gelehrt hat, in jedem Lande angenommen werden, dass sie
zu jeder Zeit zeitgemal sein, sich auf alle Zustdnde der Menschheit und der
Gesellschaft anwenden lassen werden, mit einem Wort, dass sie in der Tat
die Religion des Menschengeschlechts bilden konnen und bilden werden.

Man spricht mit ein wenig Unbedachtsamkeit von Mannern, welche threm
Jahrhunderte voraneilen, und welche den Geschlechtern ihren individuellen
Charakter ausdriicken. Dies sind, meistenteils, Manner, welche die dominie-
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renden Meinungen ihrer Zeit besser verstanden, in bestimmtere Formen ge-
bracht und mit mehr Kraft ausgedriickt haben. Sie haben dargelegt, was ihr
Jahrhundert in sich trug. Sie haben in dem Brennglase ihres Genies Strahlen
von Wahrheit konzentriert, welche, verteilt in der Welt, diese noch nicht
hatten entziinden konnen. Aber ithr Genie, der treue und starke Ausdruck ei-
ner Zeit und eines Landes, welche sie zu dem gemacht haben, was sie sind,
war nicht unermesslich, wie das Genie der Menschheit. Selbst Menschen,
haben sie ein menschliches Werk gemacht, ein partielles, relatives, begrenz-
tes Werk. Errit ein Wesen, indem es sich von seinem Lande, von seiner
Zeit, ich gehe noch weiter, von seiner Individualitit isoliert, das Faktum, die
Idee, das Dogma, welches den Menschen zu allen Zeiten und an allen Orten
bewegen, bekehren, beleben wird - dies Wesen ist nicht ein Mensch, es ist
ein Gott.

Und behaltet wohl im Auge, dass ich nicht verlange, dass seine Religion in
der Tat die Religion aller Zeiten, aller Orten und aller Menschen werde.
Erstens muss sie Zeit haben, Wurzel zu fassen, und wir fordern nicht, dass
sie bei ithrem ersten Auftreten die ganze Welt liberziehe. Zweitens haben
wir nicht alle Zeiten vor uns, und so lange die Zukunft der Welt nicht ganz
verflossen sein wird, kdnnen wir, streng genommen, nicht sagen, dass etwas
aller Zeiten ist. Endlich setzt jede wahre Religion Freiheit, und die Freiheit
die Moglichkeit des individuellen Widerstandes voraus. Wir verlangen nur,
und man hat es wohl verstehen miissen, dass eine hinreichende Menge von
Erfahrungen bewiesen habe, dass die in Rede stehende Lehre eine solche
ist, dass kein Ort, kein Klima, kein Umstand der Zeit und des Orts, keine
physische und moralische Konstitution ein Hindernis fiir sie sei, eine ver-
hiangnisvolle Grenze, die sie nicht iiberschreiten kann, oder, um uns kiirzer
auszudriicken, dass sie den allgemeinen und bestindigen Bediirfnissen der
Menschheit entspreche, unabhiangig von allen zufalligen, voriibergehenden
und lokalen Umstanden. Das ist es, was wir verlangen.

Wenn es eine Religion Gottes auf der Erde gibt, so muss sie diesen Charak-
ter der Allgemeinheit und der Fortdauer haben; denn wer kann zweifeln,
dass die Liebe Gottes nicht die ganze Menschheit umfasse, und wie ist an-
zunehmen, dass Gott nicht zur ganzen Menschheit spreche? Gott kann nicht
eine Zeit, ein Land, ein Volk im Auge haben, sondern Alles, was ein Men-
schenherz in sich triagt; und sobald er spricht, so geschieht es fiir das ganze
Menschengeschlecht. Wenn es ihm gefiele, ein Volk unter den Volkern der
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Erde auszuzeichnen, so wiirde dies noch im Hinblick auf das Menschenge-
schlecht geschehen; das, was er fiir dieses Volk im Speziellen sagen wiirde,
wiirde nicht eine ewige, unendliche Bestimmung haben; diesen Charakter
wiirde nur das annechmen, was sich, in dieser besonderen Nation, an die all-
gemeine Menschheit richten wiirde, und sein Wort wiirde die voriibergehen-
de Existenz eines Volkes nur gebildet haben, um vermittelst desselben ein
Volk, entnommen aus allen Volkern der Erde, ein geistiges Volk, ein Volk
von heiligen Seelen zu bilden.

Wir kehren jetzt den Satz um, und wir sagen: Wenn es eine dhnliche Religi-
on gibt, so kann sie nur von Gott sein. Es geschieht schon dieser Eigen-
schaft wegen, d. h. ihrer Allgemeinheit wegen, dass wir die natiirliche Reli-
gion als eine solche anerkennen, die von ihm ist. Aber wenn es, aul3er die-
ser natiirlichen Religion, noch eine positive Religion auf der Erde gibt, wel-
che den Charakter, den wir im Auge haben, an sich tragt, so sagen wir auch,
dass sie von Gott ist, weil es Gott allein angehort, den Menschen, den er ge-
macht hat, zu begreifen, und der ganzen menschlichen Natur zu geniigen;
weil folglich Gott allein weil}, wie man zum Menschen reden muss; weil er
weder durch die Rdume begrenzt, noch durch die Umstdnde eingeschriankt
ist; und wenn der Anschein von Willkiir der Dogmen einer positiven Religi-
on uns stutzen macht, bedenken wir doch, dass das, was fiir Gott notwendig
und eine Folge seiner Natur ist, uns sehr gut willkiirlich erscheinen kann?
dass das, was es in den Offenbarungen Gottes Sonderbares und Unerwarte-
tes fiir uns geben kann, nichts desto weniger die Notwendigkeit selbst, die
unvermeidliche Folge der Vollkommenheiten Gottes ist, der treue und frei-
willige Abdruck seines Charakters und seiner Beziehungen zu der Welt.

Nehmen wir daher flir gewiss, meine Briider, dass, wenn es in der Welt eine
positive Religion gibt, welche geeignet ist; das Leben zu leiten und den
fortschreitenden Gang des menschlichen Geistes zu begiinstigen, und wel-
che in keinem Umstande der Zeit und des Orts ein Hindernis findet, dass ei-
ne solche Religion von Gott ist.

Dies festgestellt, untersuchen wir, ob es eine solche Religion gibt.

Es ist ein wenig mehr, als achtzehn Jahrhunderte, dass in einem dunkeln
Winkel dieser Welt ein Mensch erschien. Ich sage nicht, dass eine lange
Folge von Propheten die Ankunft dieses Menschen verkiindigt hatte; dass
eine lange Folge von Wundern der Nation, in welcher er geboren werden
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sollte, und dem Wort, welches ihn verkiindigte, ein gottliches Siegel aufge-
driickt hatte; dass er von den Hohen einer fernen Zukunft seinen Schatten
zu den Fiflen unserer ersten, aus dem Paradiese verbannten, Eltern gewor-
fen hatte; dass ihn, mit einem Wort, ein gro3artiger Zusammenhang von Be-
weisen umgibt und verbiirgt. Ich sage nur, dass er eine Religion predigte. Es
war nicht die natiirliche Religion; die Dogmen von dem Dasein Gottes und
von der Unsterblichkeit der Seele sind {iberall in seinen Worten vorausge-
setzt, niemals gelehrt, niemals bewiesen; es waren nicht, von den ersten
Vorstellungen der Vernunft logisch hergeleitete Ideen; was er lehrt, was das
Wesen, das Eigentiimliche seiner Lehre ausmacht, sind Dinge, welche die
Vernunft verstummen machen, zu welchen hin die Vernunft keinen Weg,
keinen Zugang hat; er predigt einen Gott auf Erden, einen Gott Menschen,
einen armen Gott, einen gekreuzigten Gott; er predigt den Zorn, der den
Unschuldigen umfingt, die Verzeihung, die den Schuldigen jeder Verdam-
mung entzieht, Gott Opfer des Menschen, und der Mensch eine Person mit
Gott bildend; er predigt eine Wiedergeburt, ohne welche der Mensch nicht
errettet werden kann; er predigt die Herrschaft der Gnade Gottes und die
Fiille der Freiheit des Menschen. Ich mildere Euch seine Lehren nicht; ich
tibergebe sie Euch in ithrer Nacktheit; ich suche sie nicht zu rechtfertigen.
Nein, Thr konnt, wenn Thr wollt, Euch wundern, Euch entsetzen iiber diese
sonderbaren Dogmen; haltet Euch dabei nicht zuriick; aber wenn Thr Euch
iber ihre Sonderbarkeit genug verwundert haben werdet, dann werde ich,
meinerseits, Euch etwas Anderes fiir Eure Verwunderung vorschlagen: Die-
se sonderbaren Dogmen haben die Welt erobert. Kaum entfaltet in dem ar-
men Judida, haben sie das gelehrte Athen, das reiche Korinth, das stolze
Rom eingenommen. Sie haben Bekenner in den Werkstétten, in den Ge-
fangnissen, in den Schulen, in den Gerichtshofen, auf den Thronen gesam-
melt. Besieger der Zivilisation, haben sie iiber die Barbarei triumphiert. Sie
haben sich demselben Joche beugen lassen den entarteten ROmer und den
wilden Sigambrer.

Die Formen des geselligen Zustandes haben sich verdndert, die Gesellschaft
ist umgeschmolzen, erneuert worden; sie haben fortgedauert. Noch mehr:
die Kirche, welche sie bekannte, ist unter ithren Gegnern gezahlt worden;
Herrin der Traditionen, Inhaberin des Wissens, hat sie sich ihrer Vorteile ge-
gen mehrere der Dogmen bedient, welche sie verteidigen sollte; sie haben
fortgedauert. Uberall und immer haben sich Seelen gefunden, in den Hiitten
und in den Palésten, denen ein Erloser wohltuend und die Wiedergeburt
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notwendig gewesen ist. Weiter seine philosophische, noch religiose Lehre
dauerte fort; jede hatte thre Zeit, jede Zeit hatte ihre Idee; und, wie es ein
beriihmter Schriftsteller entwickelt hat, das religiose Gefiihl wihlte, sich
selbst {liberlassen, je nach der Zeit, gewisse Formen, welche es zerbrach,
wenn die Zeit voriiber war. Das Dogma von dem Kreuze erschien hartna-
ckig immer wieder. Wenn es sich nur einer einzigen Klasse von Personen
bemadchtigt hitte, so wire es schon viel, ja vielleicht unerklirlich gewesen;
aber Ihr findet Anhénger des Kreuzes in den Lagern und in dem biirgerli-
chen Leben, bei den Reichen und bei den Armen, unter den kiihnen Geis-
tern und unter den schiichternen Geistern, unter den Gelehrten und unter
den Unwissenden. Dieses Dogma ist gut fiir Alle, tiberall, immer; es altert
niemals. Diejenigen, welche es annehmen, befinden sich nicht hinter threm
Jahrhunderte: sie verstehen es, sie werden von ihm verstanden; sie gehen
mit thm mit, sie dienen thm. Die Religion vom Kreuze erscheint nirgends
im Missverhiltnis zur Zivilisation; im Gegenteil, die Zivilisation mag im-
merhin vorschreiten, sie findet das Christentum immer vor sich. Glaubet
nur nicht, dass das Christentum gefillig irgend eine Lehre ausscheiden
wird, um sich mit dem Jahrhunderte in Ubereinstimmung zu setzen; nein, es
ist seine Unbiegsamkeit, vermoge welcher es stark ist; es hat nicht nétig, in
irgend einem Punkte nachzugeben, um in Harmonie zu sein mit allem, was
schon, rechtméfBig und wahr ist; denn es ist selbst der vollendete Typus des-
selben. Es ist dasselbe heute, wie zu den Zeiten der Reformatoren, zu den
Zeiten der Kirchenviter, zu den Zeiten der Apostel und Jesu Christi.

Und doch ist es nicht eine Religion, welche dem natiirlichen Menschen
schmeichelt; die Weltkinder geben, indem sie sich davon entfernen, hinrei-
chendes Zeugnis, dass das Christentum eine sonderbare Lehre ist. Diejeni-
gen, welche es nicht zu verwerfen wagen, bemiihen sich, es zu mildern.
Man beraubt es seiner Hirten, seiner Mythen, wie man sie zu nennen be-
liebt; man macht es fast verniinftig; aber, wie seltsam! wenn es verniinftig
1st, hat es keine Kraft mehr; und, dhnlich hierin einer der wunderbarsten
Kreaturen der belebten Welt, wenn es seinen Stachel verliert, ist es tot. Der
Eifer, die Inbrunst, die Heiligkeit, die Liebe verschwinden mit diesen son-
derbaren Dogmen; das Salz der Erde hat seine Wiirze verloren, und man
weil} nicht, womit man sie thm wiedergeben soll. Im Gegenteil hort Thr
ganz im Allgemeinen, dass irgendwo ein Erwachen stattfindet, dass das
Christentum sich wieder belebt, dass der Glaube lebendig wird, dass der Ei-
fer unaufhaltsam ist? Fraget nicht, auf welchem Boden, fraget nicht, in wel-
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chem System diese kostbaren Pflanzen wachsen. Thr konnt im Voraus ant-
worten, dass es in dem harten und rauen Boden der Orthodoxie geschieht,
im Schatten dieser Mysterien, welche die menschliche Vernunft zu Schan-
den machen, und die sie so gern entfernen mochte.

Dies ist also, unter allen Religionen, die einzige, welche ewig jung ist. Aber
vielleicht wird die physische Natur tun, was die moralische Natur nicht tut.
Vielleicht werden die Klimata diesen Engel aufhalten, der durch den Him-
mel ein ewig Evangelium trégt. Ist vielleicht eine gewisse korperliche Orga-
nisation eine Bedingung fiir die Annahme des Evangeliums; aber Ihr zieht
mit diesem Wort von dem Européer zu dem Afrikaner, von dem Neger zu
dem Gronlidnder, von dem atlantischen Meer zu dem stillen Ozean. Uberall
wurde diese Botschaft erwartet; iiberall fiillt sie eine empfundene Leere aus;
tiberall vervollstandigt und erneuert sie das Leben. Die Seele des Neger-
sklaven empfangt dieselben Eindriicke, als die des [saac Newton. Die hohe
Klugheit des Letzteren und die Dummbheit des Negers haben wenigstens ei-
nen groBen Gedanken gemein. - Und {iberall, bemerkt es wohl, sind die
Wirkungen dieselben. Das Kreuz verbreitet eine Klarheit, welche Alles er-
leuchtet; gleichsam instinktmafig, ohne miihevolle Ideen-Verbindung,
durchschaut man tiberall dieselben Konsequenzen, erkennt man tiberall die-
selben Pflichten; und, mit verschiedenen Formen, beginnt man tiberall das-
selbe Leben. Uberall, wo das Christentum sich Eingang verschafft, nihert
sich der zivilisierte Mensch der Natur, erhebt sich der Wilde zur Zivilisati-
on; sie machen, jeder von seiner Seite, in entgegengesetzter Richtung, eini-
ge Schritte gegen einen gemeinschaftlichen Punkt, welches der der wahren
Geselligkeit und der wahren Zivilisation ist.

Man wird uns vielleicht; bei Gelegenheit dieser zivilisierenden Gewalt des
Christentums, einwenden, dass diese nur allein in der erhabenen Moral des
Evangeliums liegt, und dass die Wilden nicht durch diese positiven Dog-
men, sondern trotz dieser Dogmen bekehrt, zivilisiert werden. Diese Be-
hauptung ist falsch, von welcher Seite man sie auch ansehe.

Bei aller Uberlegenheit, welche die evangelische Moral iiber jede andere
Moral hat und welche wir gern zugestehen, machen wir doch bemerkbar,
dass diese Uberlegenheit weniger in der Natur der Vorschriften, als in ihrer
Basis, in thren Motiven, mit andern Worten, in den mysteridosen und gottli-
chen Tatsachen liegt, welche das Christentum als positive Religion charak-
terisieren. Das Evangelium hat die Moral nicht erfunden; einige der schons-
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ten Grundsatze waren seit langem in der Welt in Umlauf. Das Evangelium
hat sie nicht sowohl bekannt gemacht, als vielmehr auf eine neue Basis be-
griindet und durch einen neuen Geist belebt; und der Vorzug des Evangeli-
ums besteht weniger darin, dass es eine neue Moral ankiindigt, als dass es
die Kraft gibt, die alte auszuiiben. Allein widersprechen wir nicht; geben
wir zu, dass die Moral des Evangeliums viele durchaus neue Dinge enthalt;
man muss indes zugestehen, dass es in der Welt, und besonders in den
Schriften der Weisen des Altertums, eine ziemlich schone Moral gab; und
wenn die Moral eine Kraft fiir sich hat, eine innere Tugend, so hétte man er-
warten miissen, dass die Praxis in einer Art von Verhéiltnis mit der Theorie
stehen wiirde. Aber ehedem, aber heute, aber immer sind wir getroffen von
dem sonderbaren Gegensatz, welcher bei jedem Menschen, und bei der gan-
zen Menschheit im Allgemeinen, zwischen den Prinzipien und ihrer Aus-
fiihrung stattfindet; und wir sind gezwungen, einzugestehen, dass, wenigs-
tens in dieser Sphire, das, was man tut, dem schlecht entspricht, was man
weiB, dass das Leben den Uberzeugungen schlecht entspricht. Die Kenntnis
der Moral ist nicht die Moralitit, und das Wissen der Pflicht ist nicht die Ju-
gend.

Diese allgemeinen Beobachtungen sind vollkommen durch die Geschichte
der Evangelisierung der Heiden bestétigt. Wenn es eine bekannte und aner-
kannte Tatsache gibt, so ist es diese, dass man die Herzen der Heiden nie-
mals durch das Predigen der Moral, selbst nicht der christlichen Moral, ge-
wonnen hat. Was sage ich? es ist nicht mehr geschehen durch das Lehren
der natiirlichen Religion. Fromme Christen, welche sich in diesem Punkte
tduschten, wollten die Bewohner von Gronland methodisch durch die natiir-
liche Religion zur offenbarten Religion fithren. So lange sie bei diesen ers-
ten Elementen stehen blieben, erweichte, gewann ihre Predigt nicht eine
Seele; aber sobald sie, thre menschliche Methode iiber Seite werfend, sich
entschieden, der von Christus und von Gott zu folgen, verschwanden die
Hindernisse vor ithnen, und noch einmal fand sich die Torheit des Kreuzes
weiser, als die Weisheit der Menschen. Die Schulen lehren uns, von dem
Bekannten zum Unbekannten iiberzugehen, und vom Einfachen zum Zu-
sammengesetzten; aber es geschehen im Reiche Gottes Dinge, welche alle
unsere Ideen iiber den Haufen werfen; es ist gerade beim Unbekannten,
beim Zusammengesetzten, beim Aullerordentlichen, wo man anfangen
muss; es ist die offenbarte Religion, durch welche der Mensch wieder zur
natlirlichen hinaufsteigt; man versetzt ihn mit einem Male in den Mittel-

50



punkt der Mysterien; man zeigt ihm Gott Mensch, Gott gekreuzigt, bevor
man ithm Gott in seiner Herrlichkeit zeigt; man zeigt tihm den Umsturz vor
der Ordnung, das Ende vor dem Anfang. Und wollt Thr wissen, warum,
meine Briider? Darum, weil der wahre Weg in der religiosen Erkenntnis
nicht der ist von Gott zum Menschen, sondern der vom Menschen zu Gott;
weil der Mensch, bevor er sich nicht selbst kennt, Gott nicht kennen kann;
weil es der Anblick seines Elends und seiner Siinden ist, der ithn zur Versoh-
nung fihrt, und es die Versohnung ist, welche ihm die Vollkommenheiten
seines Schopfers in ihrer ganzen Fiille offenbart; weil, um das beriihmte
Wort von Augustin zu wiederholen: ,,ehe der Mensch nicht in die Holle sei-
nes eignen Herzens hinabgestiegen ist, er sich nicht zum Himmel Gottes er-
heben kann.* Die christliche Religion ist nicht rein die Kenntnis von Gott,
sondern die Kenntnis der Beziehungen des Menschen zu Gott; und der An-
blick dieser Beziehungen ist es, welcher das meiste Licht auf den Charakter
selbst und die Attribute Gottes wirft, so dass es sehr richtig ist, zu sagen,
dass die offenbarte Religion, welche eben die Offenbarung dieser Bezie-
hungen ist, zur natiirlichen Religion zuriickfiihrt; ich sage, zu dem aller Ele-
mentarsten in derselben, ich sage sogar, zu dem Ausgangspunkt der natiirli-
chen Religion, zu der Idee des Unendlichen, zu Gedanken, die man natiirli-
che nennt, und die man iibernatiirliche nennen sollte. Sie sind uns, in der
Regel, nicht so gewohnlich, nicht so gegenwirtig, nicht so natiirlich; und in
der Tat, wie viel Menschen hat nicht das Evangelium im tiefsten Materialis-
mus erfasst, um sie, auf dem Wege der christlichen Lehren, zu dem Glauben
an das Dasein eines ersten Wesens und an die Unsterblichkeit ihrer Seele zu
fiihren!

Es sind also die Dogmen, die Mysterien, die Sonderbarkeiten des Evangeli-
ums, welche man dem Wilden bringen muss, wenn man sein Herz fiir die
natiirliche Religion gewinnen will, von welcher es so entfernt ist, fiir die ge-
sunde Moral, welche es noch weniger kennt. Aber wenn unsere Gegner al-
les dieses umstoB3en konnten, wiirden sie nichts desto weniger unter dem
Gewichte einer niederdriickenden Schwierigkeit bleiben. Wenn die natiirli-
che Religion und die Moral geniigen, um Bekehrte zu machen, gentigen sie,
um Bekehrer zu machen. Findet Thr unter denjenigen, welche nicht an die
positiven Dogmen des Christentums glauben, Ménner, welche bereit sind,
dieses miithevolle und gefahrliche Apostelamt zu iibernehmen: Wohlan, die
Philosophen und die Rationalisten mogen sich regen, dass man ihren Glau-
ben an ihren Werken sehe, dass ihr Eifer ihrem Systeme als Beweis, als
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Biirge diene; sie mogen, aus Liebe zur Moral und zur natiirlichen Religion,
Eltern, Freunde, Vermogen, Gewohnheiten verlassen, um tief in Urwalder
einzudringen, um glithende Sandsteppen zu durchwandern, um den Einflus-
sen eines todlichen Klimas zu trotzen, in der Absicht, einige Seelen zu riih-
ren, zu bekehren, zu erretten. Sie mogen fiir das Reich Gottes nur die Hélfte
von dem tun, was kiihne Reisende fiir die Wissenschaft oder fiir das materi-
elle Wohl ihres Landes getan oder versucht haben. Wie! keiner setzt sich in
Bewegung? keiner blickt nur auf? dieser Aufruf hat nicht einen von diesen
Freunden der Religion und der Moral, fiir welche das Kreuz eine Torheit ist,
aus seiner Ruhe gerissen? Wie! die Liebe zu Gott, die Sorge fiir die Seelen,
der fromme Proselytismus scheinen nur bei den Anhéngern dieser sonder-
baren Dogmen von dem Falle des Menschen, von einer blutigen Versoh-
nung und von einer Wiedergeburt vorhanden zu sein? Meine Briider, geniigt
Euch dieser Beweis, und glaubt Ihr, dass es irgend ein anderes Mittel, als
unsere Dogmen gibt, um das Reich Gottes auf Erden zu begriinden? Also
das Christentum ist die positive Religion, welche alle die in unserer Frage
aufgezihlten Bedingungen vereinigt.

Es sind keine Schlussfolgerungen, welche wir den Gegnern des Christen-
tums darbieten, es sind Tatsachen. Es liegt nur an ihnen, dieses schlagende
Kennzeichen des Christentums, wie wir, zu erkennen, wie wir, zu sehen ,,ei-
nen Engel fliegen mitten durch den Himmel, der ein ewig Evangelium zu
verkiindigen hat denen, die auf Erden sitzen und wohnen, und allen Heiden
und Geschlechtern, und Sprachen und Vélkern.*

Es sind Tatsachen, welche wir thnen geliefert zu haben meinen. Sind sie
falsch, so beweise man es. Sind sie wahr, so bestreite man, wenn man kann,
die Folge davon. Man erklire uns durch natiirliche Ursachen eine Erschei-
nung, welche einzig in ihrer Art ist. Man schreibe, wenn man kann, dieser
Kraft, diesem Handeln des Christentums ein Ziel vor. Aber will man sich
nur die Miihe geben, es zu tun? In der Tat, es ist leichter, die Augen zu
schlieBen, und indem man mit blinden Vertrauen, was man gehort, wieder-
holt, zu versichern, dass es, nach den besten Ermittlungen, mit dem Chris-
tentum vorbei ist; dass es seine Zeit durchzumachen hatte, und dass es sie
durchgemacht hat; dass es seine Rolle zu spielen hatte, und dass es sie ge-
spielt hat; und dass ,,die Huldigungen, welche man ihm noch darbringen
kann, nur Blumen sind, welche man auf ein Grab streut.” Dies Grab, meine
Briider, wiirde das des Menschengeschlechts sein. Das Christentum bewahrt
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noch die Welt vor dem Zorne Gottes. Es geschieht vielleicht in Riicksicht
seiner Fortpflanzung, dass die Begebenheiten sich dringen, und dass die
Volker von einer schrecklichen Krisis heimgesucht werden. Einige Unglau-
bige, von leichtsinnigem Herzen, werden den Allerhdchsten nicht Liigen
strafen, und der au3erordentliche Ernst der Umstdnde wird nicht eine fal-
sche Mafregel der Vorsehung gewesen sein.

Beten wir, meine Briider, fiir den Fortschritt des ewigen Evangeliums; beten
wir flr die stolzen Geister, welche bis jetzt verschméht haben, es zu kennen.
Beten wir, dass es uns selbst immer kostbarer werde, und dass seine Geset-
ze uns so heilig sein mogen, wie seine Versprechungen uns teuer sind.
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Der Glaube - Erste Rede.

Joh. XX, 29.
»Selig sind, die nicht sehen, und doch glauben.*

Die Apostel haben nicht gemeint, der Welt etwas Anderes zu bringen, als
eine Botschaft, eine gro3e Nachricht, die Nachricht von der Tatsache, wel-
che die Engel den Hirten von Bethlehem in diesen Worten verkiindigten:
,,Ehre se1 Gott in der Hohe, Friede auf Erden und den Menschen ein Wohl-
gefallen!* Treue Botschafter, aber keineswegs gleichgiiltig, sondern selbst
bewegt von der groBen Nachricht, welche sie der Welt brachten, haben sie
davon mit der ganzen Wérme der Freude und der Liebe gesprochen. Predi-
ger der Gerechtigkeit, haben sie die praktischen Konsequenzen der Tatsa-
chen, welche sie verkiindigten, mit Kraft verfolgt, und in ithren bewunderns-
wiirdigen Belehrungen verzweigt sich ein Haupt-Gefiihl, die Dankbarkeit,
in eine Menge von Pflichten und Tugenden, die, zusammen genommen, die
heiligste Moral bilden. Aber damit sind die Grenzen ihres Amtes bezeich-
net; und gewiss, sie haben nicht die Priatension gehabt, der Welt eine neue
Philosophie zu bringen. Dennoch haben sie es getan, meine teuren Zuhorer;
und diejenigen, welche in unsern Tagen zu untersuchen bemiiht sind, wel-
che Ideen sich hinter den grofen Tatsachen des Evangeliums verbergen,
welche bemiiht sind, den Geist desselben zu durchdringen, und, wenn es er-
laubt ist, sich so auszudriicken, das System desselben zu konstruieren, kon-
nen sich der Bewunderung nicht erwehren, wenn sie die Verkettung der
Theile dieses groBen Ganzen betrachten, die vollkommene Harmonie der-
selben unter einander, und die Harmonie jedes Theils mit den bestdndigen
Kennzeichen und den unausloschlichen Bediirfnissen der menschlichen Na-
tur.

Dieser philosophische Charakter des Evangeliums wiirde schon schlagend
sein, wenn die Apostel thn absichtlich ithren Lehren aufgepréagt zu haben
schienen; aber um wie viel mehr muss er es nicht sein, wie sehr ist er nicht
geeignet, die Gottlichkeit des Evangeliums ahnen zu lassen, wenn man
sieht, dass die Aufzeichner des Evangeliums sich desselben nicht bewusst
gewesen sind, und dass er sich dennoch, so zu sagen, ihnen zum Trotz,
threm Werke aufgedriickt hat. Dieser philosophische Charakter wiirde
schon in einer einfachen Religion auffallend sein, in einer Religion von rati-
onellem Ansehen, welche sich, mit einem Wort, der natiirlichen Religion so
weit naherte, als dies ein positives Glauben nur kann; aber wie sehr ist er es
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nicht, wenn man bedenkt, dass diese Religion ganz mit sonderbaren Dog-
men durchwebt ist, bei deren ersten Anblicke die Vernunft erschrickt. Wenn
diese anscheinend so willkiirlichen Dogmen Ideen verdecken, welche im
hochsten Grade natiirlich sind, und ein System, welches im hochsten Grade
konsequent ist, wer wird hiervon nicht getroffen sein, meine Briider? und
wer wird nicht untersuchen wollen, vermoge welches Geheimnisses die er-
habenste Vernunft aus der Torheit des Kreuzes, die Philosophie aus dem
Dogma und die Klarheit aus dem Mysterium hervorleuchtet?

Nirgends, nach dem, wie es uns erscheint, ist dieser philosophische Charak-
ter des Christentums lebendiger ausgeprégt, als in der Lehre des Evangeli-
ums tiber den Glauben. Nicht allein ist die allgemeine Notwendigkeit des
Glaubens darin anerkannt, wie in allen Religionen; sondern dies Prinzip
nimmt dort eine Stelle ein, hat dort eine Wichtigkeit, zieht dort Wirkungen
nach sich, welche beweisen, dass das Evangelium allein das Prinzip in sei-
ner ganzen Kraft erfasst, in seiner ganzen Ausdehnung angewendet hat,
dass es, mit einem Worte, allein die Forderungen der menschlichen Natur
griindlich erkannt und vollkommen befriedigt hat. Es wird daher, meine
Briider, folgende Behauptung ein wiirdiger Gegenstand Eurer Aufmerksam-
keit sein: Die menschlichen Religionen und die Religion Jesu Christi sind,
in Bezug auf das Prinzip des Glaubens, in der philosophischen Wahrheit,
mit dem Unterschiede, dass in den ersteren nur ein schwacher und nutzloser
Anfang von Wahrheit ist und dass sich in der Religion Jesu Christi die
Wahrheit in ihrer ganzen Fiille und ihrer ganzen Kraft befindet. Indem wir
diese Behauptung beweisen, entwickeln wir zugleich in seinen verschieden-
artigsten Anwendungen das Wort des Erlosers: Selig sind, die nicht sehen,
und doch glauben!

Ich sage zunichst, dass die menschlichen Religionen der philosophischen
Wahrheit gehuldigt haben, indem sie den Glauben zu ihrer Grundlage
machten, oder dass sie vielmehr selbst diese Huldigung sind, insofern sie
durch ihr Vorhandensein allein die Notwendigkeit und die Wiirde des Glau-
bens kund getan haben. Dies ist die erste Idee, welche wir entwickeln miis-
sen.

Die Notwendigkeit und die Wiirde des Glaubens: es gibt nichts Philosophi-
scheres, nichts Verniinftigeres, als diese Idee. Und doch wire der Glaube,
wenn man den gewOhnlichen Reden der Méanner der gro3en Welt Glauben
schenkt, nur das Erbteil eines schwachen Geistes und einer kranken Phanta-
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sie. Er ist im Gegenteil, in einem gewissen Malle, das gemeinsame Erbteil
des Menschengeschlechts, und, in einem erhohten Mal3e, das besondere Ei-
gentum der erhabenen Charaktere, der edlen Geister, und die Quelle alles
dessen, was in der Welt das Geprége der GroBe an sich tragt.

Das ganze Leben des Menschen, in seiner Substanz betrachtet, ist aus die-
sen drei Dingen zusammengesetzt: Erkennen, Fiithlen, Handeln. Das Gefiihl
ist das Motiv der Handlung, die Erkenntnis ist der Ausgangspunkt fiir jenes
wie fir diese, sie ist also die Basis des Lebens, und alles bezieht sich auf
sie, alles kommt zu ihr zurlick. Vor allem muss man erkennen; aber der ers-
te Blick zeigt uns, welch ein Missverhéltnis zwischen den Mitteln des Er-
kennens und zwischen der Mannigfaltigkeit der Objekte stattfindet. Es fehlt
in der Tat viel, dass in all den Féllen ein Sehen und Priifen moglich wire,
wo es uns um die Erkenntnis zu tun ist. Eine weite Kluft breitet sich in der
Regel zwischen der Erkenntnis und der Tat aus; iiber diesen Abgrund ist
durch den Glauben eine Briicke geworfen; sich auf eine gegebene Tatsache,
einen ersten Begriff stiitzend, schwingt sich derselbe {iber den leeren Raum
hinweg und trdgt uns an das andere Ufer. Irgend eine physische oder mora-
lische Erfahrung, eine dullere oder innere Anschauung, durch Beobachtung
oder unmittelbar erlangt, ist der Ausgangspunkt, die Ursache des Glaubens;
denn man glaubt niemals ohne irgend einen Grund fiir das Glauben. Jene
erste Tatsache verlangt den Glauben nicht, noch lésst sie thn zu; aber ihre
logischen Folgen, ihre logische Entwickelung nehmen fiir den Menschen
nur vermoge des Glaubens eine Gestalt an, werden eine Realitdt nur durch
den Glauben, der sie dem Menschen vergegenwartigt und ihm eine Welt er-
baut iiber die hinaus, welche ihm die personliche Erfahrung offenbart hat.

Man ist gewohnt, die Vernunft dem Glauben gegeniiber zu stellen; man
miisste vielmehr sagen, dass sie sich gegenseitig ergdnzen, und dass sie
zwel Pfeiler sind, von denen einer allein ohne den andern das Leben nicht
unterstiitzen konnte. Man beklagt den Menschen, dass er nicht alles wissen
oder vielmehr nicht alles sehen kann, und dass er noch gendétigt ist, zu glau-
ben; aber das heif3t ihn eines seiner Vorziige wegen beklagen.

Die direkte Erkenntnis macht keine Anforderung an die lebendigen Kréfte
der Seele; sie ist ein passiver Zustand, welchen kein freier Wille ehrt; aber
in dem Akt des Glaubens (denn es ist ein Akt und kein Zustand) ist die See-
le in gewisser Art schopferisch; wenn sie die Wahrheit nicht erschafft, so
bringt sie sich dieselbe doch néher, eignet sich dieselbe an, verwirklicht sie;
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eine Idee wird eine Tatsache, eine stets gegenwartige Tatsache. Der Gedan-
ke, gestiitzt auf eine Kraft der Seele, bekundet dann seine ganze Wiirde, in-
dem er seine wirkliche Unabhéngigkeit entfaltet; der Mensch vervielfacht
sein Leben, dehnt sein Universum aus und erreicht die vollendete Gestalt
des denkenden Wesens. Seine Wiirde liegt darin, dass er glaubt, nicht dass
er weil3.

Der Glaube nimmt einen noch erhabeneren Charakter an, wenn er seinen
Stiitzpunkt in dem Worte eines Zeugen findet, dessen Seele von der unsri-
gen durchschaut und als Autoritdt anerkannt worden ist. Dann kniipft er
sich, unter einem neuen Namen, dem des Vertrauens, an die edelsten Ele-
mente unserer Natur, an die Sympathie, an die Dankbarkeit, an die Liebe; er
ist die Bedingung der geselligen Verbindungen und bildet die eigentliche
Schonheit derselben. Weit entfernt, der Vernunft zu widersprechen, ist er
das Werk einer erhabeneren Vernunft, und man kann sagen, dass er der See-
le das ist, was das Genie dem Geiste ist. Als die Apostel ithren auferstande-
nen Herrn an seinen Worten wiedererkannten, als Thomas, ihrem Zeugnisse
nicht glaubend, seinen Finger in die Wunden Jesu legen wollte, wer war
verniinftig, wenn nicht die Apostel, und wer unverniinftig, wenn nicht Tho-
mas? Und fiir wie viele Menschen wiirde nichts desto weniger Thomas der
Typus der Klugheit sein, wenn er nicht durch Tradition der der Unglaubig-
keit geworden wire.

Fassen wir das Gesagte zusammen, meine Briider. Diese Kraft, welche den
Augenschein ersetzt, diese Kraft, welche in dem Augenblick, wo der
Mensch, bei seinem Vordringen in den Ozean des Gedankens, anfangt, den
Grund zu verlieren, und wo die Wasser liber ihm zusammenschlagen, die
Kraft, welche ihn dann erfasst, emporhebt, unterstiitzt und ihn durch den
Schaum des Zweifels bis zum ruhigen und reinen Hafen der Gewissheit
schwimmen ldsst, diese Kraft ist der Glaube. Es ist der Glaube, nach dem
Apostel, durch welchen uns das, was wir hoffen, gegenwiértig gemacht, und
wodurch uns das, was wir nicht sehen, sichtbar wird. Es ist der Glaube, wel-
cher das Gesicht, das Zeugnis der Sinne, die personliche Erfahrung, die ma-
thematische Gewissheit erginzt.

Der Glaube ist nicht der gezwungene und passive Beitritt eines durch Be-
weise besiegten Geistes; er ist eine Kraft der Seele, welche in ithrem Prinzip
eben so unerklérlich ist, wie irgend eine der angegebenen Eigenschaften,
welche den Menschen unter seines Gleichen unterscheiden; eine Kraft, wel-
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che sich nicht begniigt, die Wahrheit anzunehmen, sondern welche sich ih-
rer beméchtigt, welche sie umfasst, sich mit ihr identifiziert, und sich durch
sie zu all den Konsequenzen fiihren ldsst, welche sie bezeichnet und welche
sie befiehlt.

Der Glaube ist nicht die Leichtglaubigkeit; der leichtglaubigste Mensch ist
nicht immer der, welcher am besten glaubt; eine Glaubensvorstellung ver-
liert sich um so leichter, je leichter man sie angenommen hat; und die fes-
testen Uberzeugungen sind oft die, deren Annahme die groBte Uberwin-
dung gekostet hat. Die Leichtgldubigkeit ist nur die sklavische Gefalligkeit
eines schwachen Geistes, wahrend der Glaube die ganze Spannkraft und
Starke der Seele in Anspruch nimmt.

Fiigen wir hinzu, dass der Glaube eine Féahigkeit ist, deren MaB, eine
Spannkraft, deren Intensivitit je nach den Individuen wechselt, wihrend die
unmittelbare Anschauung fiir alle gleich und identisch ist. Unter den An-
hiangern einer und derselben Lehre, oder unter den gleich aufrichtigen Ver-
teidigern einer und derselben Wahrheit, glauben die einen stiarker, das Ob-
jekt ist ihnen deutlicher, niher, gegenwirtiger; andere, deren Uberzeugung
vollig frei von Zweifeln ist, haben doch nicht eine eben so deutliche Wahr-
nehmung, eine eben so lebendige Ansicht des Objektes.

Man koénnte glauben, dass da, wo Vernunftschliisse die Uberzeugung her-
vorgebracht haben, es keine Anwendung, seinen Platz fiir den Glauben
mehr gibt. Es wiirde dies ein Irrtum sein. Die Vernunftschliisse lassen die
Wabhrheit au3er uns. Um ein Theil unseres Lebens, ein Theil von uns selbst
zu werden, ist es notig, dass sie durch den Glauben lebendig gemacht wird.
Wenn die Seele nicht mit dem Geiste Hand in Hand geht, so wird der be-
griindetsten Gewissheit die Festigkeit und die Lebendigkeit fehlen. Es gibt
einen Muth des Geistes, wie einen Muth der Seele, und an eine fern liegen-
de Wahrheit fest zu glauben, setzt, in gewissen Féllen, eine Kraft voraus,
die nicht Jedermann hat. Was man auch tun mag, die Schliisse, zu welchen
man durch eine Reihe von logischen Folgerungen gekommen sein wird,
werden schwerlich auf den Geist den Eindruck der Wirklichkeit machen. Es
wird immer ein grof3er Unterschied stattfinden zwischen Vorstellen und Se-
hen, zwischen Schlieflen und Erfahren. Es scheint, dass nach Allem der
Geist noch notig habe zu sehen; es scheint, dass es keine andere kréftige
und wirksame Uberzeugung gibt, als die, welche von dem sinnlichen Ein-
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drucke herriihrt; und hierzu gerade ist der Glaube gut: er ist eine Art von
Gesicht.

Ubrigens, meine Briider, hitte man alle Elemente der Gewissheit vereinigt,
die Schlussfolgerung, mit der man am meisten zufrieden ist, tragt dennoch
nicht immer das Pfand der vollkommenen Ruhe fiir unsern Geist in sich.
Man mochte, in Bezug auf einige Personen, sagen, dass, je langer und je ge-
kriimmter der Weg von den Vordersidtzen zum Schluss ist, je mehr verliert
die Uberzeugung an Vollstindigkeit, gleichsam, als ob sie sich in diesen
Umwegen ermiidete und bei dem Ausgange der Schlussfolgerung erschopft
ankdme. Oft wird sich am Ende der logischsten Schlussfolgerung ein hart-
nickiger Zweifel einstellen, ein eigentiimlicher Zweifel, der keine Beweise
beibringt, der sich nicht zu rechtfertigen versucht, aber der nichts desto we-
niger einen Schatten auf die am besten gewonnenen Uberzeugungen wirkt;
und wenn er nicht im Inneren entsteht, so kommt er von Aullen; verbreitet
in der Menge, welche uns umgibt, belagert er uns mit der ganzen Masse des
fremden Unglaubens. Man ahnet nicht, wie schwer es ist, zu glauben, mit-
ten in einer Menge, welche nicht glaubt. Da findet der Glaube ein wiirdiges
Feld, da ist es, wo sich seine Grof3e zeigt. Dieser Glaube an bestrittene
Wahrheiten, sobald er ruhig, geduldig und bescheiden ist, ist eins der we-
sentlichen Attribute aller Menschen, welche, grol3 in der Reihe der Geister
gewesen sind. Was ist es, was den groflen Namen eines Galilei, eines Des-
cartes, eines Bacon so viel Erhabenheit in unserer Einbildungskraft gibt,
wenn nicht der Glaube an Wahrheiten, womit sie die Geister bereichert hat-
ten? Ein Newton herrscht mit Majestit {iber die Welt der Wissenschaften,
doch er hat ohne Kampf geherrscht; sein Antlitz ist das eines Souveréns,
nicht das eines Helden. Aber wir fithlen mehr als Bewunderung fiir die gro-
Ben Minner, welche ich genannt habe; eine Dankbarkeit, gemischt mit Zart-
lichkeit und Verehrung, ist das einzige Gefiihl, womit wir unsere Schuld be-
zahlen konnen; unsere Seele dankt ihnen, nicht gezweifelt, ihren Glauben
bewahrt zu haben, mitten in einer allgemeinen Meinungsverschiedenheit,
und sich heldenmiitig iiber den Nichtbeitritt ihrer Zeitgenossen hinweg ge-
setzt zu haben.

Soll ich es nur sagen? Ja, zu unserer Schande! Der Glaube findet seine An-
wendung selbst bei Tatsachen der personlichen Erfahrung. So ist unser
Geist, so wenigstens ist er geworden, dass er einen Unterschied macht zwi-
schen der duBern und der inneren Erfahrung, und dass, wihrend er dem
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Zeugnis der Sinne ohne Zogern nachgibt, es ihm schwer wird, sich dem
Zeugnis des Gewissens zu unterwerfen. Er bedarf Ergebung, und folglich
einer Art von Glauben, um diese ersten Wahrheiten zuzugestehen, die er in
sich tragt, welche keine Vorgénge haben, welche keine andere Biirgschaft
mit sich fiihren, als ihre Existenz selbst, welche sich nicht beweisen, aber
welche sich fiihlen lassen. Unwiderstehlich durch ihre Natur, muss sich
mancher unter uns zwingen, daran zu glauben. Hat man nicht solche gese-
hen, welche versuchten, die uns einwohnenden Begriffe von Recht und Un-
recht auf die des Niitzlichen zuriick zu fiihren, damit sie auf diesem Umwe-
ge zur Materie und folglich zur physischen Erfahrung zuriickkdmen? Man
mochte sagen, dass es sie schmerzt, den Weg der Erkenntnis abgekiirzt vor
sich zu sehen, und dass sie die Umwege ungern missen, welche ihnen Gott
hat ersparen wollen; und dieses sonderbare Vorurteil verpflichtet uns, in ge-
wisser Art, der Natur der Dinge Gewalt anzutun, und das, was nur eine
Kundgebung des Augenscheinlichen ist, als einen Akt des Glaubens darzu-
stellen.

Wie dem auch sei, der Glaube, das heil3t, das Sehen des Unsichtbaren, das
gegenwartig gewordene Abwesende, in allen moglichen Sphéren, ist die
Kraft der Seele und die Kraft des Lebens. Man wiirde nicht zu weit gehen,
wenn man sagte, dass er der Ausgangspunkt einer jeden Handlung ist, weil
Handeln die feste Stellung der Gegenwart verlassen, und Hand an die Zu-
kunft legen heif3t; aber was zum wenigsten gewiss ist, ist, dass der Glaube
die Quelle alles dessen ist, was in den Augen der Menschen einen Charakter
von Wiirde und von Kraft an sich tragt. Die gewohnlichen Seelen wollen
sehen, beriihren, betasten; die andern haben das Auge des Glaubens, und sie
sind groB3. Es ist immer, weil sie Glauben in andere, in sich selbst, in die
Pflicht oder in die Gottheit setzten, dass die Menschen gro3e Dinge getan
haben. Der Glaube war zu allen Zeiten die Kraft der Schwachen und das
Heil der Ungliicklichen. In einer grof3en Krisis, in einer schweren Noth ist
die Wahrscheinlichkeit des Erfolgs immer fiir den gewesen, der gegen jede
Hoffnung gehofft hat. Und man kann die GroBe der Individuen und der
Volker genau nach der Grof3e ihres Glaubens messen.

Der Glaube war es, welcher Leonidas, als die Rettung Griechenlands in sei-
ne Hand gelegt war, mit dreihundert Mann achtmal hunderttausend Persern
die Spitze bieten lie3. Das Vaterland hatte ihn zum Sterben in die Thermo-

pylen geschickt; er starb daselbst. Was er tat, war nicht verniinftig nach den
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gewohnlichen Ansichten. Jede Wahrscheinlichkeit war gegen ihn; aber in-
dem er das Gewicht seiner groen Seele und eines dreihundertfachen Hel-
dentodes in die Waagschale legte, tat er dem Schicksale Gewalt an. Sein
Tod, wie man es mit Gliick ausgedriickt hat, wurde gut angewendet. Grie-
chenland, gebunden durch ein so groB3es Beispiel, verpflichtete sich, unbe-
siegbar zu sein. Und dieser selbe Geist des Glaubens, ich meine des Glau-
bens an seine eigene Kraft, war der Grundzug aller Handlungen dieses be-
rihmten Perserkrieges, welcher die Unabhéingigkeit Griechenlands sicher-
stellte.

Was war es, was in dem weiten Raume des Ozeans den unerschrockenen
Sterblichen aufrecht erhielt, der uns einen neuen Weltteil geschenkt hat? Es
war ein feuriger Glaube. Sein liberzeugter Geist hatte bereits Amerika be-
rihrt, die Ufer desselben durchsucht, griindete daselbst bereits Kolonien
und Staaten, und brachte, auf einem neuen, kiirzeren, wenn schon abwei-
chenden Wege, die Religion Jesu Christi dem duBlersten Orient. Er fiihrte
seine Gefdhrten in ein bekanntes Land; er ging zu Hause. Drum, von dem
Augenblick, wo er diese Uberzeugung erfasst hat, mit welcher Geduld habt
Ihr ihn da nicht von einem Herrscher zum andern gehen sehen, um sie zu
bitten, eine Welt anzunehmen! Er verfolgt wahrend langer Jahre sein erha-
benes Betteln, schmerzlich beriihrt durch die Verweigerung, aber sich leicht
hinwegsetzend tiber die Verachtung, alles ertragend, vorausgesetzt, dass
man thm die Mittel liefere, Jemandem dieses wunderbare Land geben zu
konnen, welches er mitten in den Ozean gestellt hat. Wahrend der Gefahren
einer gewagten Seefahrt, wihrend des Geschreies einer emporten Schiffs-
mannschaft, wihrend er seinen Tod in den erziirnten Augen seiner Matrosen
geschrieben sieht, bewahrt er seinen Glauben, lebt er von seinem Glauben,
und verlangt er nur drei Tage, von denen der letzte ihm seine Eroberung
darbietet.

Was fiir eine Kraft hatte der jiingere Brutus bis zu dem Augenblick, wo ihn
sein Glaube verlieB! Seit jener diistern Vision, hervorgebracht durch die
Verminderung dieses Glaubens, konnte man vorher sagen, dass seine
Schicksale und die der Republik erfiillt waren. Er flihlte es selbst: es war
mit dem Vorgefiihle einer Niederlage, dass er bei Philippi kimpfte; und ein
solches Vorgefiihl verwirklicht sich immer.

Die Romer, bei ihrem Entstehen, iiberredeten sich, dass sie die ewige Stadt
griindeten. Diese Uberzeugung war der Grund ihrer entsetzlichen Grof3e.
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Von Generation zu Generation fortgepflanzt, unterwarf diese Idee thnen die
Welt. Eine unerhorte Politik lief3 sie sich entschlief3en, mit dem Feinde nur
als Sieger zu unterhandeln. Welchen Werth legten sie nicht auf den Glau-
ben, da sie nach der Schlacht von Cannae dem unklugen Varro dankten, an
der Rettung der Republik nicht verzweifelt zu haben? Es war offenbar eine
verkehrte Schlussfolge, sich zu sagen: Glauben wir an den Sieg und wir
werden Siegen; aber nicht die Volker, welche am richtigsten schlieB3en, sind
die starksten; und die Kraft des Menschen, um nur von Kraft zu reden, liegt
mehr in seiner Uberzeugung selbst, als in der Giite der Beweise, auf welche
er sie stitzt.

Worin, meine Briider, hat die lange Dauer gewisser Regierungsformen, ge-
wisser Einrichtungen liegen konnen, welche wir heut zu Tage dem Rechte
und der Vernunft so wenig geméal finden? In dem Glauben der Volker, in
einem Gefiihl, das unklar, unbestimmt, aber kréftig und tief war, in einer
Art von politischer Religion. Es ist gut, dass eine Regierung gerecht, eine
Dynastie wohltuend, eine Einrichtung verniinftig sei; aber der Glaube kann,
bis auf einen gewissen Punkt, alle diese Dinge ersetzen; allein diese Dinge
ersetzen nicht immer den Glauben. Die besten Einrichtungen, in Bezug auf
die Soliditdt und die Dauer, sind nicht die, welche der Theorie am meisten
entsprechen; der Glaube bewahrt sie besser als die Vernunft; die rationells-
ten werden in der Regel erst konsolidiert, nachdem die Uberzeugungen des
Geistes Figentum der Seele geworden sind, und der Biirger, nicht mehr un-
aufhorlich die Griinde seines Gehorsams aufsuchend, durch einen lebendi-
gen und unwillkiirlichen Trieb gehorcht, dessen Grund nichts anderes als
der Glaube ist.

Was noch mehr zum Erstaunen ist, oft kniipft sich der Glaube an einen
Menschen. Es gibt grof3e Charaktere, Médnner von eisernem Willen, denen
eine geheimnisvolle Gewalt iiber die weniger kriftigen Naturen gegeben ist.
Die meisten Menschen leben von diesem Glauben an stirkere Menschen.
Eine geringe Zahl von Individuen ziehen das Menschengeschlecht in ihrer
Bahn mit sich fort. Man wigt nicht alle Griinde ab, welche sie angeben,
man berechnet nicht alle die Moglichkeiten, welche sie entwickeln, man
richtet sie nicht, man glaubt an sie. Viele Menschen erwarten von diesen be-
vorzugten Naturen den Anstof3, um sich zu entscheiden, um zu handeln, um
zu glauben. Und wer kann genug dariiber erstaunen? Thre Schwachheit ver-
wandelt sich in Stirke unter diesem méchtigen Einfluss, und sie werden,
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aus Sympathie, zu Dingen fahig, wovon ihnen, sich selbst iiberlassen, we-
der der Gedanke noch der Wunsch in den Sinn gekommen wire. In der Ge-
fahr, wenn die Verwirrung sich aller Herzen bemeistert, schopft die Menge
Muth und Vertrauen aus den sicheren Worten eines Mannes, der fiir sich nur
sich selbst hat; alle Welt glaubt an den, der an sich glaubt, und seine verwe-
gene Hoffnung ist oft die beste Hilfsquelle in einem Augenblicke allgemei-
ner Verzweiflung.

Wir iiberlassen es Euch, die Beispiele zu mehren. Wir sind gewiss, dass uns
von allen Punkten der Geschichte der Beweis der Wahrheit entgegentritt,
von welcher wir reden. Uberall, wo der Mensch der Zukunft die Lebendig-
keit der Gegenwart, und den Vorstellungen seines Geistes die Macht der
Wirklichkeit hat geben konnen, {iberall, wo der Mensch an andere, oder an
sich, oder an Gott glaubt, ist er stark; ich spreche von einer relativen Stérke;
stark in einer Beziehung, vielleicht schwach in allen andern; stark fiir eine

gewisse Zeit, vielleicht schwach dariiber hinaus; stark fiir das Gute, aber
auch fiir das Schlechte.

Die menschlichen Religionen haben also einer Wahrheit gehuldigt, ein all-
gemeines Bediirfnis verstanden, indem sie dem Menschen einen Gegen-
stand des Glaubens lieferten, der durch seine Natur iiber allen anderen steht.
Sie haben vollkommen gefiihlt, dass der Mensch, um sich auf dem rauen
Pfade des Lebens zu erhalten, nicht genug hat an dem, was er weil}, und an
dem, was er steht; dass seine sichersten Stiitzen in der Region des Unsicht-
baren sind, und dass er immer weniger stark durch die Wirklichkeit, als
durch den Gedanken sein wird. Welche sie auch waren, sie gaben den zahl-
reichen Seelen, die nicht an sich selbst glauben kénnen, eine Stiitze; und in-
dem sie die Zuflucht und die Hoffnung in den Himmel legten, so beherrsch-
ten sie die Begebenheiten von einer solchen Hohe, dass sie das ganze Leben
umgaben und beschiitzten.
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Der Glaube - Zweite Rede.
Joh. XX, 29.
Selig sind, die nicht sehen, und doch glauben.

Wir haben den menschlichen Glauben genug erhoben; setzen wir ihn jetzt
herab. Nachdem wir seine Wunder berichtet haben, lasst uns nun sein Elend
schildern.

Die menschlichen Religionen haben ein Bediirfnis unserer Natur erkannt;
sie haben es gelibt, sie haben es unterhalten; aber sie haben es getduscht.

Zunichst waren sie reine menschliche Erfindungen. Nicht dass der Glaube,
als Triebfeder des Handelns und als Quelle der Kraft betrachtet, durchaus
notig habe, auf der Wahrheit zu ruhen; aber was falsch ist, kann nicht dau-
ern und muss zum allerwenigsten einem neuen Irrtum Platz machen. Der
Glaube an menschliche Institutionen kann fest und lebendig sein, so lange
diese Institutionen im Verhéltnis stehen zu dem Grade der Kultur der Geis-
ter; sobald diese Epoche vortiber, verdunstet der Glaube allméhlig, gleich-
sam eine Klasse der Gesellschaft nach der andern trocken legend; die Hefe
der Glaubensvorstellungen bleibt der Hefe des Volks; die hoheren Klassen
sind skeptisch oder gleichgiiltig, und die Denker sind Fatalisten oder Athe-
isten. Wenn, in einem auBBerordentlichen Falle, die alte Religion fortbesteht,
so geschieht es, wie wir in der vorhergehenden Rede gesehen haben, auf
Kosten der intellektuellen Bewegung und des Fortschrittes jeglicher Art;
und gewohnlich, statt der Seele Spannkraft zu geben, berauben diese alten
Religionen sie derselben; und statt die Seele zu unterstiitzen, driicken sie
dieselbe nieder.

In einer andern Beziehung ist der Glaube der Heiden noch weniger empfeh-
lenswert. Er ist der Vervollkommnung des moralischen Menschen génzlich
fremd; oft sogar ist er ihr gerade entgegen. Er macht es sich zur Aufgabe,
den Menschen zu trosten, noch héaufiger, ihn zu beherrschen; nirgends ist
sein letztes Ziel, den Menschen zu erneuen; nirgends erhebt er sich zu der
erhabenen Idee, ihn sein Gliick in seiner Wiedergeburt finden zu lassen.

Sollen wir etwas von dem Glauben der Deisten sagen? Um, in einer Epo-
che, wie die unsere, ithn genau abzuschétzen, miisste man thm zunéichst ent-
ziehen konnen, was er unwillkiirlich dem Evangelium entlehnt hat. Der De-
ismus unserer Tage ist mehr oder weniger gefarbt mit Christentum; daher
kommt es, dass er nicht notwendiger Weise, wie der des Altertums, in den
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Fatalismus aufgeht. Aber wie er auch sein mag, und wenn wir ihn auch in
seiner besten Qualitdt nehmen, so miissen wir doch gestehen, dass der Glau-
be der Deisten nur eine Meinung ist, eine sehr unbestimmte, sehr schwan-
kende Meinung, welche, als Triebfeder des Handelns, dem Glauben der
Heiden nicht gleichkommt. Hitte der Deismus wenigstens Fakiren, welche
sich, um ihrer Gottheit zu gefallen, unter den Wagenriadern derselben zer-
malmen lassen, so wiirden wir zugestehen, dass der Deismus eine Religion
1st.

Auch sehen wir nicht ohne eine Art von Vergniigen, dass die Unglaubigen
unserer Tage, nicht wissend, was sie mit ihrer natiirlichen Religion machen
sollen, und verfolgt von dem Bediirfnis zu glauben, sich offen an andere
Gegenstdnde wenden, und sich - bemerkenswerte Sache! - eine Religion oh-
ne Gottheit bilden. Ich spreche hier nicht von den Geizigen, welche, nach
St. Paulus, wahre Go6tzendiener sind, noch von den Sinnlichen, welche,
nach demselben Apostel, aus dem Bauch ihren Gott machen. Es gibt See-
len, welche weniger tief gefallen sind, welche, threm Ursprunge weniger
ungetreu, das Bediirfnis, den Durst nach dem Unendlichen bewahrt, aber
welche den wahren Namen desselben verlernt haben. Dieses Verlangen
nach der Gottheit und nach der Religion, welches sie ohne ihr Vorwissen
qualt, 1asst sie auf der Erde irgend einen Gegenstand der Anbetung suchen;
denn der Mensch muss etwas anbeten. Es ist schwer, zu sagen, wie man da-
hin gelangt, Gegenstdnde mit einem Charakter von Unendlichkeit zu beklei-
den, deren endliche Natur uns auf der Stelle in die Auge springen muss;
aber es ist gewiss, dass diese Tauschung haufig vorkommt. Die Einen ma-
chen aus der Wissenschaft den Gegenstand ihrer leidenschaftlichen Gottes-
verehrung; die Andern, den Genius der Menschheit vor sich beschworend,
oder, wie sie es nennen, das Ideal derselben, widmen ihrer Vervollkomm-
nung, threm Triumph, eben so ideal, Alles, was sie an Zuneigung, Gedan-
ken und Kraft besitzen. Noch Andere, und dies ist in unsern Tagen die groB-
te Zahl, haben sich eine Religion aus der politischen Freiheit gemacht; der
Triumph von gewissen Rechtsprinzipien in der Gesellschaft ist fiir sie, was
fiir den Christen das Reich Gottes und das ewige Leben ist; sie haben ihren
Kultus, ithre Andacht, ihren Fanatismus; und dieselben Menschen, welche
den Mystizismus der christlichen Sekten mitleidig beldcheln, haben auch
thren Mystizismus, der weniger gefiihlvoll, weniger geistig, aber desto un-
begreiflicher ist.
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So, meine Briider, allen entgegenstrebenden Bemiihungen und allen Be-
hauptungen zum Trotz, hat jeder seine Religion, zweifelt nicht daran; jeder
hat seinen Kultus; jeder vergottert etwas; und, wenn man nicht weil}, wel-
cher Idee man Weihrauch streuen soll, vergdttert man sich selbst.

Damit, meine Briider, hat der Abfall in Edens Garten begonnen; und so, wie
es sein Beginn gewesen ist, so ist es auch sein letzter Ausgang. Im Grunde
laufen alle anderen Apotheosen, wenn man sie in der Ndhe besteht, darauf
hinaus. In der Wissenschaft, in der Vernuntft, in der Freiheit huldigt man nur
sich selbst; nichts desto weniger stellt sich der Glaube an sich selbst auch
als ein besonderer Kultus dar, den zu betrachten es der Miihe wert ist. Er
besteht in der absurdesten Ideenverwechselung. Indem das Subjekt und das
Objekt sich in einer und derselben Individualitét vereinigen, so betet der
Anbeter sich an, glaubt der Glaubige an sich; das heiB3t so viel, da der Kul-
tus immer eine Beziehung von Ungleichheit voraussetzt, dass sich dasselbe
Individuum sich selbst untergeordnet findet, und, da der Glaube eine Auto-
ritdt voraussetzt, dass sich die Autoritit der Autoritit unterwirft. Diese Ver-
drehung der Begriffe nimmt uns nicht mehr Wunder, seitdem wir in unsern
Geist die unbegreifliche Meinung haben eindringen lassen, dass wir durch
uns selbst etwas sind, und dass der Zweig unabhingig von dem Stamme be-
stehen kann; nach diesem miissen wir natiirlich bald iiber und bald unter
uns stehen, muss das Ich bald der Herr, und bald der Diener des Ich sein.
Und so leben, nach Wahl und systematisch, Méanner, welche fiir weise gel-
ten. Sie haben Glauben in sich selbst, in ihre Weisheit, in ihre Kraft, in ihren
Willen, in ihre Tugend; und wenn es diesem Glauben gelungen ist, festen
Boden in ithrem Herzen zu fassen, so ist er fahig, nach Aullen hin sehr grofe
Wirkungen hervorzubringen. Ich habe gesagt, grof3, aber ich verweise Euch
in Bezug hierauf an Jesus Christus selbst, welcher uns erklart, dass, ,,wer er-
haben ist vor den Menschen, vor Gott ein Grauel ist.*

Mogt Thr, meine Briider, diesen Glauben an Ideen, diesen Glauben an sich
selbst lieben, als den Glauben der Heiden an eingebildete Gottheiten? Und
wie kann man nicht erkennen, dass, abgesehen von dem Charakter von
Stolz und Irreligiositit, den beide Glaubensarten an sich tragen, sie, nach
rein menschlichen Begriffen, auBBerordentlich mangelhaft sind? Hier ist der
Ort, auf die Unklugheit hinzuweisen, mit welcher man den subjektiven
Glauben, wie ihn die Schule nennt, iiber den objektiven Glauben erhoben
hat, indem man zu verstehen gibt, dass das Wesentliche ist, fest zu glauben,
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welches librigens auch der Gegenstand des Glaubens sein mag; ohne Zwei-
fel meinte man, diesen Grundsatz nur auf die Nuancen der Wahrheit anzu-
wenden, nicht auf die Wahrheit selbst; aber wie leicht ist der Ubergang!
Wie will man leugnen, dass die Ménner, von denen wir oben redeten, den
subjektiven Glauben in einem hohen Grade besitzen? dass dieser Glaube in
thnen eine lebendige und intensive Kraft ist, gleich fahig zum Widerstande
wie zur Bewegung? Aber ist denn dieses da die ganze Frage? und handelt es
sich nur darum, stark zu sein, ohne je Rechenschaft iiber die Anwendung
seiner Kraft zu geben? Welches sind denn die Wirkungen des so sehr ge-
rithmten Glaubens des Menschen an den Menschen? Ist der Glaube geeig-
net, thn ganz zu bilden? Lasst er nicht in seinem Inneren unermessliche Lii-
cken? Bildet er ihn nicht, um es besser auszudriicken, im umgekehrten
Sinn, und in einer Art, thn zu entstellen? Wenn alle Safte nach einem Theile
des Korpers drangen, was wird da der iibrige Korper? Wenn alle Huldigun-
gen des Menschen an den Menschen gerichtet sind, was wird da Gott?
Welch eine Monstrositit 1st also nicht ein Glaube, der sich bis zu einem sol-
chen Punkte verirrt hat, der so verfalscht i1st?

Und glaubet nur nicht, dass dieser Glaube, selbst in seiner eignen Sphire,
immer die Vorziige habe, die man ihm zuschreibt. Es gibt, ich gestehe es,
unbiegsame Seelen, welche das Alter noch starrer macht, und welche in
threm Aberglauben sterben, bis zum Ende, Fanatiker der Aufklarung, der
Zivilisation und der Freiheit. Aber die Mehrzahl enttauscht sich und besinnt
sich vor dem Tode; man hat mehrere ihres fritheren Kultus lachen und die
Uberreste ihrer alten Gotzen mit Verachtung unter die Fiie treten sehen.
Die Seele iibersittigt sich leicht mit dem, was nicht wahr ist, und der Wider-
wille entspricht dann dem fritheren Enthusiasmus.

Ihr werdet dahin kommen, Ihr, die Ihr an die Wiedergeburt des Menschen-
geschlechts durch die politische Freiheit glaubt; Ihr, die Ihr nicht gesehen
habt, dass es flir den Menschen, bevor er sich nicht zum Sklaven Gottes ge-
macht hat, keine Freiheit gibt; Ihr werdet iber Eure Traume wehklagen, die
vielleicht die Volks-Leidenschaften blutig gemacht haben. Thr werdet dahin
kommen, Thr, die Thr durchdrungen ward von Eurer angeborenen Grof3mut,
von der Uneigenniitzigkeit Eurer Gesinnungen, der Reinheit Eurer Absich-
ten; Ihr, die Ihr, mit einem Wort, Glauben in Euch selbst hattet. Wenn tau-
send demiitigende Fehltritte Euch von Eurer Schwachheit iiberzeugt haben
werden; wenn, enttduscht iiber die Andern, Ihr es auch iiber Euch selbst
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sein werdet; wenn Thr wie Brutus sagen werdet: O Tugend, du bist nur ein
Schattenbild! was wird Euch bleiben? was so vielen andern geblieben ist:
die Vergniigungen des Egoismus oder der Sinnlichkeit, letzter Bodensatz al-
ler Irrtiimer, unreines Uberbleibsel aller falschen Systeme; wenn nicht je-
doch es Euch dann gegeben ist, in Stelle Eures Glaubens, der Euch verlasst,
einen bessern Glauben anzunehmen, der niemals verlédsst, und den Euch zu
verkiindigen uns iibrig bleibt.

Wir verkiindigen Euch den Glauben des Evangeliums; macht Euch mit sei-
nen Merkmalen vertraut, und lernt seine Vortreftflichkeit kennen.

Nirgends ist die Wichtigkeit des Glaubens so hoch angeschlagen, als im
Evangelium. Und zunichst, bei einem ersten Blicke stehen bleibend, erfahrt
Ihr, dass es der Glaube ist, welcher errettet, nicht fiir die Zeit, sondern fiir
die Ewigkeit.

,,Jhr werdet selig durch den Glauben,* sagt St. Paulus. ,,Denn so du mit dei-
nem Munde Jesum Christum bekennst, und so du in deinem Herzen glaubst,
dass Gott ihn® von den Toten auferwecket hat, so wirst du selig. Christus ist
die Quelle der Seligkeit fiir alle, die glauben.* Erstes Kennzeichen des
christlichen Glaubens. Die Seligkeit ist daran gekniipft.

Aber seht ihn deshalb nicht wie einen Akt des Verdienstes an. Wihrend in
den andern Religionen der Glaube ein eigenwilliges Werk ist, an welches es
der Gottheit gefallen hat, ein Verdienst oder eine Belohnung zu kniipfen, ein
Werk ohne einen andern Werth als den zufalligen, welchen thm das Ver-
sprechen von oben beilegt, - ist der Glaube im Evangelium hingestellt, als
eine innere Kraft, eine eigne Tugend besitzend, als einen direkten Einfluss
auf das Leben, und durch das Leben auf die Seligkeit habend. Der Glaube
im Evangelium macht nur selig, weil er erneuet; der Glaube ist weniger das
Mittel zum Heil, als das Heil selbst; weniger der Weg des Lebens, als das
Leben selbst. Der Glaube besteht darin, in dem Herzen Dinge aufzunehmen,
welche geeignet sind, es umzuwandeln. Der Christ hat in Bezug auf Gott,
auf sich selbst, auf das Leben Uberzeugungen, welche ganz verschieden
von denen der Welt sind, wenn iiberhaupt die Welt {iber diese Dinge etwas
hat, was Uberzeugungen #hnlich steht. Die Lehre des Evangeliums ist eine
solche, dass, sobald sie in einen durch Gewissensbisse und durch die Schre-
cken des kiinftigen Gerichts bewegten Geist dringt, sie bei thm eine Freude
und eine Dankbarkeit erzeugt, deren unvermeidliche Wirkung die ist, ihn in
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einer Richtung fortzutreiben, welche der gerade entgegengesetzt ist, die er
bis dahin verfolgt hatte. Er hat den Frieden gefunden; konnte er sich von
der Quelle des Friedens entfernen? konnte er sich zu den ausgehohlten Zis-
ternen verirren, welche kein Wasser enthalten, wihrend er neben sich Quel-
len lebendigen Wassers hat, welche ewiges Leben ausstromen? Wird er
nicht dem gehorchen, der fiir ihn gehorsam war bis zum Tode am Kreuz?
Wird er sich nicht dieser Vorsehung unterwerfen, welche, indem sie ihm
den einzigen Sohn des Vaters gegeben, ihm bewiesen hat, dass sie in allen
Dingen nur sein Gliick wollen kann? Wird der seine Briider hassen, der Gott
liebt? Wird der nicht beten, welcher weil3, dass der Geist Gottes selbst fiir
die Getreuen mit unaussprechlichen Seufzern bittet? Ja, der christliche
Glaube ist die Besiegung der Welt; der christliche Glaube schlief3t alle Ele-
mente eines heiligen Lebens in sich; und was es besser beweist, als unsere
Auseinandersetzungen, ist das reine, das volle, das konsequente Leben so
vieler, wovon das Christentum uns allein das Beispiel liefert; es sind vor
Allem diese erstaunenswiirdigen Revolutionen, welche aus einem wahrhaft
Bekehrten eine neue Kreatur machen; welche die zornigen Seelen zur
Sanftmut, die heftigen Naturen zur Geduld, die stolzen Geister zur Demuth,
die verstellten Charaktere zur Aufrichtigkeit, die beunruhigten Herzen zur
Ruhe geneigt machen; mit einem Wort, welche in dem Menschen eine neue
Seele erschaffen, fiahig zu all den Tugenden, welche den sie friither tyranni-
sierenden Lastern entgegengesetzt sind.

Die Einheit des Lebens muss der Einheit des Prinzips und seiner Unermess-
lichkeit entsprechen. Der Glaube an etwas Endliches kann nur endliche Tu-
genden hervorbringen, der Glaube an etwas unvollkommenes nur unvoll-
kommene Tugenden, der an etwas Vorilibergehendes nur voriibergehende
Resultate. Aber Gott ist das Prinzip, welches alles Prinzipe umschlief3t;
noch mehr, er ist das Prinzip, welches sie Alle regelt und belebt; Alles ist
falsch, verstiimmelt, wenn es sich nicht auf Gott bezieht, der die Wahrheit
selbst ist, die ganze Wahrheit; Alles ist Liige, wenn es sich auf einen liigen-
haften Gott bezieht; aber Alles ist wahr, vollstindig, zusammenhingend,
fruchtbar, was den wahren Gott zum Prinzip hat. Welcher Theil von dem
Felde der Moral konnte unfruchtbar und verloren bleiben unter einem Ein-
fluss, dem nichts entgeht? Welcher Tugend konnte Gott nicht vorstehen?
welcher Pflicht konnte er entbinden? Er, der die Gerechtigkeit, die Giite, die
hochste Schonheit ist, wie sollte er nicht Alles an sich ziehen, was recht,
grof3 und schon ist? Aus diesem Grunde ist die Kenntnis Gottes, des wahren
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Gottes, das einzige Prinzip der vollkommenen Moral, und es ist sehr unsin-
nig, ihr ein anderes geben zu wollen.

Und fordert von dem christlichen Glauben nicht blo3 die auffallenden Din-
ge; er hat das Eigentiimliche, dass er alle Saiten unserer Seele zugleich in
Spannung erhélt, und dass sein Einfluss sich auf allen Punkten zugleich ver-
breitet. Wir haben Leonidas an den Thermopylen fiir die Rettung Griechen-
lands sterben sehen. Der christliche Glaube wiirde einem Christen dasselbe
lehren; aber er wiirde ihm auch tausend kleine alltigliche Opfer moglich
machen; er wiirde die Seele gegen die inneren Angriffe des Zornes, des
Neides und des falschen Ruhmes wappnen. Tat der Glaube des Leonidas all
diese Dinge?

Diese unendliche Mannigfaltigkeit, diese Unermesslichkeit der Anwendung
des christlichen Glaubens erklért sich noch besser durch das vorherrschende
Kennzeichen dieses Glaubens, welches die Liebe 1st. Die Liebe schreibt
sich keine Grenzen vor. Wenn in dem Herzen des Christen nur ein Gefiihl
des gesetzlichen Rechts wire, so wiirde er versuchen, seine Aufgabe abzu-
messen, er wiirde sich genaue Grenzen vorzeichnen, er wiirde wissen, wo er
stehen bleiben miisste; aber indem er gehorcht, weil er liebt, indem er den
liebt, den man nicht zu sehr lieben kann, iiberldsst er sich dem Drange sei-
nes Herzens, wie sich der weltliche Mensch seiner Leidenschaft tiberlésst;
er sagt niemals und kann niemals sagen: es ist genug; er wiirde flirchten,
nicht mehr zu lieben, von dem Augenblick, wo er zu seiner Liebe gesagt
hatte: du kannst bis dahin gehen, aber nicht weiter. Die Liebe kennt weder
die Vorsicht, noch den Riickhalt, sie will immer mehr, sie entziindet sich
durch ihre eigene Bewegung, wichst selbst durch ihre Opfer, gedenkt zu
empfangen in dem Male, als sie gibt, und ist sich selbst ihre Belohnung;
denn die wahre Belohnung dafiir, dass man liebt, ist, noch mehr zu lieben.
Wo wird also in seinen Anwendungen ein Glaube stehen bleiben, der in
Liebe aufgeht?

Es ist hiernach beinahe unnoétig, zu beweisen, dass der christliche Glaube
ein energisches Prinzip des Handelns ist. Sich enthalten und ertragen, bil-
den nur die Halfte einer auf Liebe begriindeten Moral. Weit entfernt, sich
auf den Charakter einer gehorsamen Passivitit zu beschrianken, sucht und
mehrt die heilige Ungeduld der Liebe die Gelegenheiten, wo sie dem retten-
den Gotte, von dem sie ausgeht, ihre Warme zeigen kann. Den ausdriickli-
chen Vermahnungen des Evangeliums und dem Beispiele Jesu Christi ge-
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treu, dessen heilige Tatigkeit niemals nachldsst, erschafft sich die christli-
che Liebe in jedem Augenblicke neue Sphéren der Arbeit und neue, zu er-
obernde Gebiete. Brauchen wir dies zu beweisen? Werden nicht die Feinde
des Christentums die ersten sein, eine Tatigkeit zuzugestehen, worliber sie
sich taglich beklagen und beunruhigen? Die, welche den christlichen Glau-
ben des Fanatismus beschuldigen, geben sie dadurch nicht der in thm woh-
nenden Kraft zum Handeln ein schones Zeugnis? Christus hat den Glauben,
den er in die Welt brachte, wohl bezeichnet, wenn er mit so viel Kraft sagt:
,,Wenn ihr Glauben habt, als ein Senfkorn, und saget zu diesem Maulbeer-
baum: Reil} dich aus und versetze dich ins Meer; so wird er euch gehorsam
sein.” So groB ist sogar die Macht des christlichen Glaubens, dass, lange
vor der Erscheinung Christi, als der Glaube sich nur an dem Schatten Des-
sen, der da kommen sollte, ndhrte, schon die antizipierten Christen des alten
Bundes durch ihren Glauben zu den heldenmiitigsten Bemiihungen und zu
den auBBerordentlichsten Werken befdahigt wurden. Leset, im 11ten Kapitel
der Epistel an die Hebréer, die Schilderung von alle dem, was der Glaube
die Christen des alten Bundes hat tun lassen; stellt neben diese Schilderung
das Bild, welches Euch in dieser Beziehung die Kirche seit den apostoli-
schen Tagen bis auf unsere Zeit darbietet, und Ihr werdet nicht zweifeln,
dass, wenn der Glaube im Allgemeinen ein Prinzip des Handelns ist, der
christliche Glaube das stirkste von allen sei.

Ein letztes Kennzeichen dieses Glaubens ist seine Gewissheit. Ich spreche
nicht von dieser Vereinigung dullerer Beweise, diesem machtigen Bollwer-
ke der christlichen Offenbarungen, fiir welches die Ungldubigen unserer Ta-
ge eine so wenig philosophische Verachtung affektieren, und welches von
Hunderten kaum Einer zu priifen sich die Miihe gibt. Ich spreche nicht
davon, weil sie nicht allen Glaubigen gleich zuginglich sind. Aber der wah-
re Christ hat einen noch bessern Beweis: er hat Gott gegenwirtig in seinem
Herzen; er fiihlt in jedem Augenblicke das Wirken des Geistes Gottes in
seinem Inneren. Er liebt, er hat also die Wahrheit. Dieser Beweis 1st nicht
von der Art, thn durch Worte mittheilen zu kdnnen; aber eben so werden ihn
auch Worte nicht nehmen konnen. Ihr werdet dem Christen nicht beweisen,
dass er Gott nicht liebt, und wenn er ihn liebt, werdet Thr es zu behaupten
wagen, dass er ihn nicht kennt? Ich habe schon einmal gefragt und ich wie-
derhole diese Frage: Derjenige, welcher Gott liebt, tduscht er sich? ist er
nicht in der Wahrheit? und wenn das Christentum allein die Kraft zu lieben
gibt, 1st da nicht das Christentum allein die Wahrheit? Das ist die Gewiss-
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heit, deren sich die Glaubigen erfreuen; ich fiige nicht hinzu, dass sie durch
den heiligen Geist unterhalten und belebt wird; ich spreche nur von den au-
genscheinlichen Tatsachen, von Tatsachen, welche die Ungldubigen wie die
Glaubigen feststellen konnen, und beschrinke mich darauf, zu sagen: Der
Glaube des wahren Christen hat als Kennzeichen eine Gewissheit, welche
die jedes andern Glaubens tibertriftt.

Das ist, o Ménner der groBen Welt, o Denker, o stolze Urheber und Leiter
der Dinge dieser Welt, das ist der Glaube, den ich Eurem glaubensleeren
und glaubensdurstigen, oder Eurem durch seinen Glauben getduschten Her-
zen vorschlage. Gewiss, es hingt weder von mir ab, Euch, auf Grund der
Schilderung, welche ich davon entwerfe, zu seiner Annahme zu vermogen,
noch von Euch selbst, Euch, auf Grund dieser einfachen Darstellung, dazu
zu bekennen. Die Vernunftschliisse wandeln den Menschen nicht um; es ist
das Leben, welches das Leben lehrt; es ist Gott, der Gott offenbaret. Aber
ist denn das, was wir gesagt haben, ohne Zweck und ohne irgend eine An-
wendung? O nein, sobald es uns gelungen ist, Euch wenigstens die Fehler
Eures Glaubens und die Uberlegenheit des christlichen Glaubens in Bezug
auf das Leben und das Handeln begreiflich zu machen.

Was den ersten Punkt betrifft; so glaube ich, dass er gegen den Widerspruch
gesichert ist. Was den zweiten anlangt, so haben wir, wie es uns scheint, Al-
les bewiesen, was wir zu beweisen hatten.

Es war nicht unsere Aufgabe, Euch zu beweisen, dass die christliche Religi-
on wabhr ist, dass die Offenbarungen, auf welche sie sich stiitzt, authentisch
sind. Unser einziger Zweck war, zu beweisen, dass die christliche Religion,
wie alle iibrigen, einem Bediirfnisse der menschlichen Seele huldigt, aber
dass sie, was keine andere getan, dieses Bediirfnis befriedigt hat; dass sie
dem Menschen ein Prinzip der Kraft und des Handelns liefert, dessen unter-
scheidende Kennzeichen sich in keinem anderen Glauben vereinigt finden;
dass der christliche Glaube eine Intensivitit, eine Allgemeinheit der An-
wendung, eine Erhabenheit der Tendenz, eine Gewissheit hat, wie kein an-
derer, dass er in allen diesen Beziehungen einen Typus der Vollkommenheit
darbietet, welcher bisher in keiner menschlichen Erfindung verwirklicht
worden ist; und dass, wenn Gott selbst der Welt einen Glauben gegeben hét-
te, es unmoglich ist, dass er ihn in irgend einer Beziehung besser gegeben
hatte.
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Hiernach kann es ziemlich iiberfliissig erscheinen, zu untersuchen, ob die
christliche Religion wahr ist. Uns geniigt dieser Beweis, und wir wiinschen

sehnlichst, dass er fiir Euch so schlagend sein mag, als er es fiir uns gewe-
sen ist.

Mochte dies, durch die Gnade Gottes, das Resultat dieser Rede sein!
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Der Atheismus der Epheser vor ihrer Bekehrung.
Ephes. 11, 12.
»Ihr waret ohne Gott in der Welt.«

Die Worte, welche ich Euch so eben vorgelesen habe, sind von St. Paulus
an die neuen Christen von Ephesus gerichtet, und sie gehéren zu dem Kapi-
tel, in welchem dieser gro3e Apostel die Epheser an den Zustand der Fins-
ternis, der moralischen Verworfenheit und Verdammung erinnert, in dem sie
sich befanden, bevor die Boten des Heils ihnen Jesus Christus verkiindigt
hatten. Da die harte Wahrheit, welche dieser Text enthilt, die unfehlbare
Autoritit des gottlichen Wortes fiir sich hat, und in Ubereinstimmung steht
mit dem ganzen Zusammenhange der christlichen Offenbarungen, so konn-
ten wir es uns ersparen, andere Beweise dafiir zu suchen. Aber Gott hat uns
nicht untersagt, die Wahrheiten seines Wortes zu erweisen, und das voll-
kommene und bewundernswiirdige Zusammentreffen derselben mit den
klarsten Angaben der Vernunft und der Natur ins Licht zu stellen. Aus die-
sem Grunde fordern wir Euch heute auf, mit uns die Beweise dieser Be-
hauptung St. Pauli aufzusuchen, dass die Epheser, bevor sie Jesus Christus
kannten, ohne Gott in der Welt waren.

Unterstiitzt uns mit Eurer Aufmerksamkeit. Und wenn IThr unwillkiirlich ei-
nige Bedenken gegen den Satz erhebt, welchen wir verteidigen werden, so
wollet diesen Bedenken fiir einige Augenblick Stillschweigen gebieten. Wir
meinen nicht den Satz aufzustellen, dass die Epheser, bevor sie das Evange-
lium angenommen hatten, nicht an das Dasein Gottes glaubten; das wiirde
eine unhaltbare Behauptung sein. Der Glaube an Gott ist dem Menschenge-
schlechte dergestalt innewohnend, unserer Vernunft dergestalt Bediirfnis,
dass selbst die entartetsten Wesen sich kaum davon befreien. Es ist nicht
Atheist, wer es sein will; die Teufel selbst glauben an Gott und zittern vor
thm. Wie hitte St. Paulus so etwas den Ephesern sagen konnen, gewisser-
maflen im Angesichte des Tempels threr Diana? Wie hétte er es gesagt, er,
der, als er in Athen auf allen Seiten Altire errichtet sah, den Bewohnern
dieser berithmten Stadt vorwarf, in gewisser Art, zu gottesfiirchtig zu sein?
Was er sagen wollte und was wir heute zu beweisen suchen, ist, dass es fiir
den nicht bekehrten Epheser, er mochte auch der aufgeklirteste sein, er
mochte sich selbst in den Fulltapfen der Philosophen zu der Idee der Einheit
Gottes erhoben haben, dass es fiir ithn dasselbe war, nicht an Gott zu glau-
ben, als so an 1hn zu glauben, wie er daran glaubte.
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Und wenn einigen selbst dieses schwer zu glauben erscheint, so bitte ich
sie, auf die Frage zu achten, welche ich hinstelle. Was heil}t es, an das Da-
sein eines Wesens glauben? Hei3t das nicht glauben, dass es ein Subjekt
gibt, in welchem sich gewisse Eigenschaften vereinigen, die es von allen
andern unterscheiden? Sind es nicht diese Eigenschaften, oder diese Eigen-
tiimlichkeiten, welche machen, dass es das ist, was es 1st, und dass es nichts
anderes 1st? und wenn wir alle diese Eigenschaften oder Eigentiimlichkeiten
eine nach der andern leugnen, ist das nicht eben so viel, als ob wir den Ge-
genstand selbst leugnen?

Was wiirdet Thr von einem Volke sagen, das beschlossen hat, sich einen K6-
nig zu geben, welches selbst einen Menschen mit dieser glinzenden Wiirde
bekleidet hat, aber welches, aus irgend einem Beweggrunde, ihm erst das
Recht, Armeen auszuheben, entzieht, dann das, Krieg zu fiihren und Frie-
den zu schlieflen, ferner das, die Beamten zu ernennen, welches ithm endlich
die notwendigen Revenuen zur Unterhaltung seiner Wiirde, ja sogar die du-
Bern Zeichen der Ehrfurcht entzieht, welche sein Titel zu gebieten scheint?
Ihr wiirdet sagen, dass dieses Volk keinen Konig hat. Es ist umsonst, dass in
seiner Mitte ein Mann existiert, den man K6nig nennt; er ist es nicht, weil
man es nur wirklich ist - durch gewisse Eigenschaften, durch gewisse Vor-
ziige; und diese Eigenschaften, diese Vorziige, er hat sie nicht. Es ist die Re-
publik unter dem Namen der Monarchie.

Was wiirdet Thr in dhnlicher Weise von einem Menschen oder von einer Ge-
sellschaft sagen, die da erklarte: Wir erkennen einen Gott, aber welche die-
sem Gott die zu seiner Wiirde wesentlichsten Eigenschaften verweigerte,
die unzertrennlichsten von der Idee seiner Vollkommenheit, und ihn darauf
beschrinkte, so zu sagen, nur ein Namen zu sein? Gewiss wiirdet Thr sagen,
dass ein solcher Mensch, eine solche Gesellschaft nicht an Gott glauben,
und dass sie, unter dem Namen der Religion, den Atheismus ausiiben.

Sehr gut, wird man sagen, der Grundsatz ist unbestreitbar; aber wer denkt
auch nur daran, ithn zu bestreiten? Gibt es in der Welt irgend Jemanden, der
unverniinftig genug wére, die Vollkommenheiten Gottes, wie seine Giite,
seine Gerechtigkeit und seine Vorsehung zu leugnen? Ja, meine Briider, es
gibt Jemanden in der Welt, der sie leugnet: das ist der Epheser vor seiner
Bekehrung.
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Hier haben wir einen zweiten Schritt zu tun. Wir haben gesehen, dass es
Gott leugnen hei3t, wenn man seine wesentlichen Eigenschaften leugnet;
jetzt ist es notwendig, dass Thr uns zugesteht, dass es die wesentlichen Ei-
genschaften Gottes leugnen heilit, wenn man die Handlungen leugnet, wel-
che eine notwendige Folge dieser Eigenschaften sind. Mit andern Worten,
es heifit die Vollkommenheiten Gottes leugnen, wenn man ihm die Aus-
libung derselben nicht zugesteht. Denn was ist eine Vollkommenheit ohne
Ausiibung? was ist eine Heiligkeit ohne Anwendung? Was ist eine miiflige
Kraft? Es 1st nur ein Name, es ist nichts.

Du glaubst an die Gerechtigkeit Gottes, konnte St. Paulus zu dem Epheser
sagen. Du glaubst also, dass Gott der Erhalter, der Verteidiger und der Ra-
cher einer moralischen Ordnung ist, welche er zum Wohl seiner Kreaturen
und zu seinem eignen Ruhm eingesetzt hat. Du glaubst, dass, da diese Ge-
rechtigkeit unendlich ist, ihr nur durch einen vollkommenen und unbeding-
ten Gehorsam geniigt werden kann. Du glaubst, dass diese Gerechtigkeit, da
sie geistiger Art ist, den Gehorsam, nicht blof3 der Hénde, sondern des Her-
zens und des Willens verlangt. Du glaubst, dass, da diese Gerechtigkeit un-
verletzlich ist, sie keinen Abbruch erleiden kann, ohne eine augenblickli-
che, vollstandige, absolute Ausgleichung zu verlangen. Du glaubst alles
dies, sagst Du; folglich glaubst Du auch, dass Deine Siinden bestraft werden
missen; dass Dein Herz, welches sich nicht Gott ergeben, verdammt wer-
den muss; dass Deine Reue keinen Deiner Fehltritte ausloscht, weil, was ge-
schehen ist, geschehen bleibt, und weil die verletzte Ordnung deshalb nicht
weniger verletzt ist; dass Deine guten Werke es nicht mehr kénnen, weil das
Gute, was Du zur Tilgung Deiner Siinden tust, selbst da hétte geschehen
miissen, wo Du keine Siinden zu tilgen gehabt hittest. Du glaubst also, dass
Du verdammt, notwendiger Weise verdammt bist. Wenn Du es nicht
glaubst, so hast Du einen Gott ohne Gerechtigkeit, das heifit so viel, Du hast
keinen Gott.

Ich setze jedoch voraus, konnte St. Paulus sagen, dass Du an seine Gerech-
tigkeit glaubst; aber glaubst Du an seine Giite? Du glaubst daran, sagst Du.
Ohne Zweifel meinst Du nicht eine begrenzte Giite, mit Schwachheit ge-
mischt, der Verdnderung unterworfen. Du glaubst, dass Gott seine Kreatu-
ren mit einer ewigen Liebe geliebt hat, dass keine Zartlichkeit der Welt,
selbst nicht die einer Mutter, dieser Zartlichkeit zu vergleichen ist; dass es
nicht blofl Dein Leib, sondern Deine Seele ist, die Gott liebt, und dass diese
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Liebe unermiidlich ist, gleich wie sie ewig ist. Nicht wahr, Du glaubst diese
Dinge? Ach! wer wiirde sie nicht glauben? wer hat nicht das Bediirfnis, sie
zu glauben? Ist es nicht unter dem Bilde der Liebe, dass wir uns am liebsten
das oberste Wesen vorstellen? Es ist wahr. Aber welch ein schreckliches
Phantom erhebt sich zwischen Dir und seiner Giite, und bedeckt mit einem
diistern Schleier sein Antlitz voller Milde? Es ist das Phantom seiner Ge-
rechtigkeit; es ist das Sinnbild Deiner Stinden. Versuche es, den als Vater
anzurufen, den Du zu beleidigen nicht aufgehort hast! Versuche es, an die
Allgiite des in der Vergeltung starken Gottes zu glauben! Schreckliche Al-
ternative, die Giite Gottes nicht zugestehen zu konnen, ohne seine Gerech-
tigkeit zu leugnen; noch an seine Gerechtigkeit glauben zu konnen, ohne
seine Glite zu leugnen! Nein, er ist nicht fiir Dich, der giitige Gott; aber er
wird es sein, wenn du das grofle Wunder horest, welches wir beauftragt
sind, Dir zu verkiindigen. Ein Vermittler hat sich gefunden; die gro3e Ver-
sOhnung, welche so oft auf der Erde in allen Religionen der Viélker bildlich
dargestellt worden ist, hat sich im Himmel verwirklicht. Gott hat Euch sei-
nen Sohn gegeben, und der Sohn hat sich hingegeben, um seinem Vater die
einzige Biirgschaft anzubieten, welche er annehmen konnte, die einzige
Wiederherstellung, welche wirksam war, die einzige Ausgleichung, welche
Alles ausgleicht. Wenn er sich nicht hingegeben hitte, so hitte die Gerech-
tigkeit ithren Verlauf, den nichts aufhalten konnte. Aber Ihr, die Ihr Jesus
Christus nicht empfangen habt, konnt Thr an Gott, als einen giitigen Gott,
glauben? konnt Thr ihn aus der Tiefe Eures Elendes und Eurer Verwerfung
anrufen: Unser Vater, der du bist im Himmel? Ihr habt in der Welt einen
Herrn, einen Anklager, einen Richter. Habt Ihr wirklich einen Gott?

Du glaubst an die Vorsehung, konnte St. Paulus zu dem Epheser sagen.
Ach! gliickselig der, der an ein so grofles Mysterium glaubt. Es ist ein Be-
weis, dass er vom Tode zum Leben iibergegangen ist. Aber weilit Du auch
genau, was es heilit, an die Vorsehung glauben? Ach, ich zweifle; denn war-
um sprichst Du, sobald eine Begebenheit Dein Wohlergehen gefahrdet, nur
von Zufall und Schicksal? Und warum bleibt Deine Dankbarkeit, wenn Dir
von den Menschen etwas Gutes wiederfahrt, bei ithnen stehen, statt sich zu
dem Ewigen zu erheben? Und warum, wenn Dir etwas Schlechtes von ih-
nen wiederfahrt, denkst Du nur daran, gegen die Hand des Fleisches, die
Dich schlug, entriistet zu sein, und nicht daran, die himmlische Macht mit
Furcht anzubeten, ohne deren Erlaubnis Du nicht geschlagen werden
kannst? Und warum wirst Du bei dem Anblick der Revolutionen nur die se-
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kundéren Dinge gewahr, die man allerdings priifen muss, und steigst Du
niemals zu der ersten Ursache hinauf? Heif3t das an die Vorsehung glauben?
Aber es ist dies nur ein Teil von dem Kreise der Tétigkeit der Vorsehung.
Wenn sie die Dinge der Welt leitet, so regiert sie auch unter einem andern
Namen die moralische Welt; und dieser Name ist der heilige Geist. Glaubt
Ihr an den heiligen Geist? glaubt Ihr, dass von ihm jeder gute Entschluss, je-
der gute Gedanke herriihrt? glaubt Ihr, dass der himmlische Vater ihn allen
denen freigebig gewihrt, die ihn darum bitten? Es bedarf, so scheint es, kei-
ner groBen Uberwindung, um daran zu glauben. Keine Lehre ist verniinfti-
ger. Ohne Widersinn kann man Gott, der die Geister gemacht hat, nicht die
Macht abstreiten, einen Einfluss auf sie auszuiiben, sie zu leiten. Aber wenn
Ihr nicht an den heiligen Geist glaubt, an diese belebende Seele der morali-
schen Welt, so frage ich Euch, was fiir einen Gott habt Thr?

Das ist es, meine Briider, was St. Paulus den Ephesern vor ihrer Bekehrung
sagen konnte. Das ist es, was er denselben Ephesern nicht sagen konnte,
nachdem sie Christen geworden waren. Der Christ allein sieht die Gerech-
tigkeit, die Giite und die Vorsehung Gottes sich in ihrer ganzen Fiille offen-
baren und in einer vollkommenen Harmonie entwickeln. In Jesus Christus
sind sie vollendet, wirklich, triumphierend. In thm ist die gottliche Gerech-
tigkeit erfiillt worden, durch ihn die Glite Gottes verkiindet, durch ihn end-
lich die Herrschaft des heiligen Geistes, die moralische Vorsehung tiber al-
len Zweifel erhoben worden.

Diese Wahrheiten sind die ganze Substanz und der ganze Gegenstand des
Evangeliums. Der Christ allein kennt Gott, der Christ allein hat einen Gott.

Ich fiihle eben so gut, wie irgend Jemand, Alles, was eine solche Aufstel-
lung im ersten Augenblicke Paradoxes und Hartes darbietet. Aber ich frage,
was ist denn das fiir ein Gott, welcher keinen Anspruch an unsere Anbe-
tung, an unser Vertrauen, an unsere Liebe hitte? Und, aufrichtig, wie sollte
man einen Gott anbeten, dessen biegsame und gefiigige Gerechtigkeit sich
der Verderbnis unserer Herzen und der Schlechtigkeit unserer Gedanken an-
passte? Wie konnte man, auf der andern Seite, einen Gott lieben, den man
nur unter der Gestalt und mit den Attributen eines strengen und unerbittli-
chen Richters sdhe? Wie konnte man sich einem Gott anvertrauen, welcher,
indem ihm unsere zeitlichen Interessen, so wie die unserer Seele gleichgiil-
tig waren, seine Sorge fiir unsern Lebenswandel und fiir unser Schicksal
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triige? Und, noch einmal, was ist das fiir ein Gott, den man nicht anbeten,
noch lieben konnte?

In der Tat, meine Briider, es hilft zu nichts, die Ausdriicke zu mildern. Das
Glaubensbekenntnis des Ephesers war ein unwillkiirliches Bekenntnis des
Atheismus. St. Paulus konnte ihm sagen: Entweder verweist Euren Gott
nicht in den Glanz eines entfernten Ruhmes, von wo diese Sonne der Ge-
rechtigkeit die moralische Welt nicht mehr erwdrmen und in ihren Strahlen
die Gesundheit iiber sie ausgieen kann; oder, wenn dies der Gott ist, den
Ihr wollt, so, ich bitte Euch, spottet nicht so grausam iiber Euch selbst, und

ehret dadurch, dass Thr ihn nicht aussprecht, einen Namen, der immer heilig
bleibt.

Oder vielmehr, nein, sprecht ithn unaufhorlich aus, als den Namen eines ab-
wesenden Gegenstandes und eines verlorenen Gutes; bauet diese grof3e Idee
an, lasst sie, so zu sagen, unter Euren Tranen wachsen, thre Grof3e wird
Euch an Eure Entbl6Bung erinnern; aber tauscht Euch nicht, schmeichelt
Euch nicht; bildet Euch nicht ein, einen Gott zu haben, wenn IThr nur die
Idee davon habt; gesteht Euch selbst, nicht dass die Welt einen Gott hat, Thr
habt nie daran zweifeln konnen, sondern dass Ihr, indem Ihr, in gewisser
Art, unter die ilibrigen geschaffenen Wesen gesunken, ohne Gott in der Welt
seid.

Das ist, meine Briider, was die aufrichtig befragte Vernunft uns iiber die Re-
ligion des Ephesers vor seiner Bekehrung angibt. Nun, so wie seine Religi-
on ist, so wird sein Leben sein. Denn es ist unmoglich, dass der, welcher
ohne Gott in der Welt ist, wie der lebe, welcher einen Gott hat. Und, um es
Euch zu zeigen, haben wir nicht nétig, Euch seine moralische Fiihrung zu
entwickeln und Euch bemerkbar zu machen, wie weit sie von der Heiligkeit
entfernt ist, wovon Gott die Quelle, der Beweggrund und das Beispiel zu-
gleich ist. Ohne den ganzen Kreis seiner Beziehungen zu durchgehen, ge-
nligt es uns, zu sagen, was er in Bezug auf Gott ist, oder, mit andern Wor-
ten, welchen Platz Gott in seinem moralischen Leben einnimmit.

Dieser Platz, ach! wie klein ist er! Der Gedanke an Gott ist weder der Mit-
telpunkt seiner Gedanken, noch die Seele seines Lebens, sondern eine Ne-
bensache, eine iiberzdhlige, ihm oft beschwerlich fallende Idee, welche er,
so gut oder schlecht es geht, mit seinen andern Gedanken zu verbinden
sucht. Wenn Gott nicht existierte, wiirde das System seiner Ideen nicht we-
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niger vollstdndig sein, und seine Vernunft sich nicht weniger wohl befinden.
Oder, wenn er sich damit beschiftigt, so geschieht es im Sinne einer einfa-
chen Ansicht des Geistes, eines wissenschaftlichen Dogmas, aber nicht in
dem Sinne einer wirklichen Tatsache, welche den Zweck des Daseins und
den Wert des Lebens bestimmt. Er entnimmt daraus weniger praktische An-
wendung, als der Astronom von der Gestalt der Erde, dem Lauf der Gestir-
ne und dem Mal} der Himmel. Sein Glaube an Gott ist fast rein negativ; er
erlaubt, Gott zu existieren, da er nicht anders kann; aber dieser Glaube bin-
det sein Leben und regelt seine Handlungen keineswegs. Er glaubt an Gott,
er sagt es, wenn die Gelegenheit es verlangt; aber er findet keinen Gefallen
daran, davon mit seiner Familie und mit seinen Freunden zu sprechen; er
unterhélt seine Kinder niemals davon, und macht bei ihrer Erziehung keinen
Gebrauch von dieser Idee. Mit einem Worte, sein Gedanke ist nicht erfiillt
von Gott, lebt nicht von Gott, so dass man von ithm, in dieser ersten Bezie-
hung, sagen kann, dass er ohne Gott in der Welt ist.

Doch, meine Briider, es gibt eine Stimme im Weltall. Die Himmel erzédhlen
die Ehre des starken Gottes; und obgleich es in ithnen keine eigentliche
Sprache gibt, so wird ihre Stimme, wie der Psalmist sagt, nichts desto weni-
ger vernommen, selbst von dem hértesten Ohre; und zuweilen dringt diese
Stimme von dem Ohre in das Herz.

Ja, bei dem Anblick dieser herrlichen Natur, ganz voll von Liebe und Le-
ben, wird das Herz des Ephesers zuweilen weich.

Meine Briider, ich werde ihn nicht fragen, warum sich seine Seele bei dem
Anblicke dieser Schonheiten zusammenzieht und sein Herz von Seufzern
schwillt; ich werde ihn nicht fragen, woher diese unwillkiirliche Traurigkeit
kommt, welche dem Entziicken des ersten Anblicks folgt. Ich werde nicht
sagen, dass das, was dann seinen Gedanken schwer daniederdriickt, der
Kontrast zwischen einer schonen Natur und einer entarteten Seele ist, zwi-
schen einer vollkommenen Ordnung und der Verwirrung seiner Gefiihle und
seiner Gedanken, zwischen diesem Ubermal von Leben, verbreitet in der
Unermesslichkeit, und dem Gefiihl einer hinfélligen Existenz, welche nicht
auf ihre Fortdauer zu zdhlen wagt. Ich werde ithm nicht bemerkbar machen,
dass dieses Gefiihl einer Seele, wie die seinige, dergestalt eigen ist, dass es
bei jeder Bewegung der Freude, wie auf ein verabredetes Signal, wieder-
kehrt, um jene Freude zu vergiften und zu brandmarken; und ich werde
nicht schlieflen, wie ich es tun konnte: Alles dies kommt daher, weil Gott
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abwesend ist. Nein, ich werde nur sagen: Was ist dies fiir eine Bewegung?
Was beweist sie? Gibt sie Euch einen Gott? Ach! dies dunkle Gefiihl hat die
Seele von Millionen Zuschauern dieser Schonheiten ergriffen, und hat sie
so gelassen, wie sie waren. Die Natur, welche abwechselnd mit Freude und
mit Traurigkeit bewegt, - sie erneuert Niemanden. Beobachtet den Epheser,
den sie geriihrt hat: diese voriibergehende Bewegung, sobald sie verflogen
ist, gibt ihn der Welt ganz wieder. Selbst wenn er seinem Schopfer einen
Kultus darbriachte, sein Leben ist kein Kultus, sein Leben ist nicht dem
Herrn des Himmels und der Erden geweiht; es gehorcht abwechselnd tau-
send Eindriicken; aber er weil} nicht, was diese bewundernswiirdige Vor-
schrift bedeutet: Alles, was ihr tut, das tut dem Herrn, und nicht den Men-
schen. Preiset Gott an eurem Leibe und in eurem Geiste, welche sind Got-
tes. Es geschieht nicht fiir Gott, dass er Handwerker, Landmann, Kaufmann,
Gelehrter, Staatsmann, Biirger, Familienhaupt ist; es geschieht fiir ihn
selbst; er ist sein eigener Gott und sein eigenes Gesetz. Die traurigen und
die gliicklichen Ereignisse kommen und gehen, folgen sich ohne Unterbre-
chung und finden ihn immer ohne Gott. Gliicklich, hat er kein Gefiihl des
Dankes fiir den Herrn; ungliicklich, empfangt er das Ungliick nicht wie eine
Priifung oder einen guten Rat; krank, denkt er nicht an den grof3en Arzt;
sterbend, hat er keine Hoffnung. Mit einem Wort, meine Briider, dieser Ge-
danke an Gott, der Alles ober nichts im Leben sein soll, ist nichts in dem
seinigen, nichts wenigstens, was der Miihe lohnte, gerechnet zu werden. Er
hat thm nichts unterworfen, nichts geopfert, nichts dargeboten. Und, nach
allem diesem, konnte er uns sagen, dass er einen Gott hat?!

Aber, meine teuren Zuhorer, wir haben lange genug von diesem imaginiren
Wesen, diesem nicht wiedergeborenen Epheser gesprochen. Gibt es nach
Eurer Meinung nur Ungldubige in Ephesus, und ein Heidentum nur in der
heidnischen Welt? Findet das Bild, welches wir Euch so eben entworfen ha-
ben, seine Anwendung nur auf eine erloschene Rasse? Und passt es nicht
auf diese Tausende, ach! diese Millionen von Heiden der Christenheit, die
auch ohne Gott in der Welt leben? Keine Tauschung! Dieses Bild ist entwe-
der falsch oder wahr. Falsch, passt es auf Niemanden, und auf den Epheser
Gotzendiener nicht mehr, wie auf einen andern; wahr, hat es seine Originale
in allen Jahrhunderten, in allen Liandern und ohne Zweifel auch unter uns.

Gott wolle nicht, meine lieben Zuhorer, dass ich aus allen Personen, welche
nicht an das Evangelium glauben, nur eine Klasse mache! Es gibt in dieser
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Zahl solche, welche gegen die Wahrheit emporsteigen, mit einem langsa-
men, aber ausdauernden, unermiidlichen Schritt. Es ist schon Christentum
in diesen ernsten und angeregten Seelen, welche nach allen Seiten hin einen
andern Gott suchen, als denjenigen, welchen die Welt ihnen gemacht hat.
Denn schon, ohne sich einen klaren Begriff vom Evangelium zu machen,
haben sie vom heiligen Geist einen geheimen Anstof3 bekommen, der sie
treibt, einen Gott zu suchen, der bekleidet sei mit all den Kennzeichen, wel-
che das Evangelium offenbart hat, einen unendlich gerechten, einen unend-
lich guten Gott, eine Vorsehung. Die Religion reicht thnen die Hand, und
griifit sie mit einem sanften Namen selbst dann, wenn sie sich gegen sie
stemmen wollen; denn sie kennt in ihnen einen Durst nach Gerechtigkeit
und nach Frieden, den sie allein zu stillen im Stande ist, und sie erwartet
den gliicklichen Augenblick, wo, die schlagende Ubereinstimmung der
christlichen Offenbarungen mit den unvollstindigen Offenbarungen ihres
Inneren erkennend, diese antizipierten Christen, diese Christen, ihrem
Wunsche und ihrem Bediirfnisse nach, es auch in der Tat und im Bekenntnis
werden.

Aber dies nimmt der Wahrheit nichts, welche wir, in Bezug auf den Unglau-
bigen, aufgestellt haben, dass er nimlich ohne Gott in der Welt ist. Und was
wiirde es sein, wenn wir fortfahren wollten? Wir haben nur von seinen Mei-
nungen, seinen inneren Gefiihlen gesprochen. Und seine Handlungen? seine
Handlungen, beweisen sie nicht, dass seine Gedanken, nach dem kréftigen
Ausdruck des koniglichen Propheten, alle so sind, als ob es seinen Gott gi-
be?

Ich wiirde es zu zeigen suchen, wenn die Grenzen dieser Rede es erlaubten.
Ich wiirde es eben so gut in dem unglaubigen rechtschaffenen, wie in dem
ungldubigen lasterhaften Menschen zeigen. Ich wiirde in dem einen, wie in
dem andern dasselbe Vergessen von Gott erblicken lassen, dieselbe Gleich-
giiltigkeit fiir seinen Ruhm, denselben Go6tzendienst fiir sich selbst. Aber
ein so wichtiger Gegenstand verlangt mehr Raum, und man kann nicht mit
wenigen Worten alle Schwierigkeiten desselben aufkléren.

Meine lieben Briider, warum habe ich Euch von diesen Dingen unterhalten?
Betrafen sie Euch? Und war diese Predigt nicht mehr fiir eine heidnische
Versammlung gemacht, als fiir einen christlichen Tempel? Aber kommen
denn der Zweifel und der Irrtum niemals, und nehmen Platz in einem christ-
lichen Tempel? Sie konnen daselbst eintreten, um das Licht zu suchen, und
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Gott segne ein so gutes Vorhaben, bei welchem schon Frommigkeit vorhan-
den 1st! In diesem Falle ist es angebracht, von diesen Dingen zu reden. Aber
selbst in einer Versammlung, deren Mitglieder simtlich durchdrungen von
den Wahrheiten wéren, welche ich so eben auseinandergesetzt habe, ist ein
solcher Gegenstand noch an seinem Platz. Der Christ kann bei einem sorg-
faltigen Nachforschen nach den Grundlagen und Vorziigen seines Glaubens
nur gewinnen. Es muss ithm lieb sein, das Beglaubigungsschreiben seiner
Annahme wieder durchzusehen. Er muss lernen, es mit Ehrfurcht Andern
vorzulegen, es mit Sanftmut denen zu erklaren, welche von ihm Auskunft
iber seine glanzende Hoffnung verlangen. Und obgleich das Evangelium
sich, durch seine eigene Kraft und ohne menschliches Dazutun, der nach
Gerechtigkeit schmachtenden Seele beweisen kann, so ist nichts desto we-
niger die Priifung dieser so verschiedenen, so reichen, so schonen Beweis
ein natlirliches Mittel, welches Gott oft gebraucht, um den Glauben entste-
hen oder fester werden zu lassen.

Mochte dies, einigermallen, die Wirkung dieser Rede sein! Konntet Thr
liberzeugter und ergriffener von den bewundernswiirdigen Schonheiten des
Evangeliums in Eure Wohnungen zuriickkehren! Konntet [hr mit dem ge-
salbten Sianger ausrufen: ,,Ich freue mich iiber deinem Wort, wie einer, der
eine grof3e Beute kriegt; dein Wort ist meines Fulles Leuchte und ein Licht
auf meinem Wege. Du tust mir kund den Weg des Lebens. Meine Seele
hangt dir an; deine rechte Hand erhilt mich. Du leitest mich nach deinem
Rat und nimmst mich endlich mit Ehren an!*
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Die Gnade und der Glaube.
Ephes. 11, 5.
Denn aus Gnaden seid ihr selig geworden.

Es gibt in keiner Sprache ein schoneres Wort, als das Wort Gnade; es gibt
keins im Evangelium, an welchem die Ménner der groBen Welt mehr Arger-
nis ndhmen. Thr Stolz entriistet sich, ithre Vernunft emport sich gegen den
Gedanken, aus Gnaden selig zu werden. Und sie ziehen diesem sanften und
rithrenden Worte Gnade tausendmal das gebieterische und strenge Wort Ge-
setz vor. Sie wollen wohl, dass man ihnen von den Vorschriften, von der
Moral des Evangeliums spreche; sie mogen nicht, dass man sie von der Ver-
gebung aus Gnaden unterhalte, welche im Evangelium verkiindigt ist. Wir
werden heute nicht die Ursachen dieser Vorliebe und dieses Widerwillens
entwickeln, welche im Widerspruch mit den innersten Neigungen der
menschlichen Natur zu stehen scheinen; aber wir werden uns zu zeigen be-
mihen, dass, weit entfernt, dass diese beiden Dinge, die Gnade und das Ge-
setz, unvereinbar wiren, vielmehr das Eine notwendiger Weise zu dem An-
dern fiihrt; ich meine, dass das Gesetz zur Gnade hin- und dass die Gnade
wiederum zum Gesetz zuriickfiihrt. Und nachdem wir diese Wahrheit aus
der Natur der Dinge selbst hergeleitet haben werden, werden wir uns auf die
Erfahrung berufen, und zeigen, dass, wer eins von beiden in Wahrheit zuge-
steht, auch nie verfehlt, das andere zuzugestehen. So wird, wenn es Gott ge-
fallt, uns beizustehen, sich eine der bedeutendsten Schwierigkeiten als ge-
hoben finden, - welche die Welt gegen das Evangelium erhebt.

Wir sagen, dass das Gesetz natiirlich zur Gnade hinfithrt. Um Euch davon
zu iiberzeugen, meine Briider, so wollet in dem Gesetz vier Dinge oder vier
Gesichtspunkte betrachten, welche es unserem Studium darbietet: Seine Na-
tur, seine Ausdehnung, seinen verpflichtenden Charakter und endlich seine
Vollziehung oder seine Biirgschaft.

Wenn Thr die Natur dieses Gesetzes betrachtet, so werdet Ihr sehen, dass es
sich nicht um Formen, Gebriuche, duBere Ubungen handelt; dies erleidet
keinen Widerspruch. Natiirlich, wéren diese Dinge durch den Herrn befoh-
len, so wiirden sie einen Teil unserer Pflichten bilden. Aber das Gesetz, so
wie Ihr es versteht, ist das moralische Gesetz, das Gesetz, welches unser
Leben dem Gewissen unterwirft. Und dieses Gesetz schreibt uns nicht blof3
vor, gut zu handeln, sondern auch gut zu sein; nicht bloB3, recht zu tun, son-
dern auch recht zu fiihlen; das heif}t so viel, es verlangt unser Herz.
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Was die Ausdehnung des Gesetzes betrifft, so geniigt ein Wort: Es ist das
Gesetz der Vollkommenbheit. Derjenige, welcher es begreift, gleicht dem in
der Geschichte so oft gefeierten Helden, der nichts getan zu haben glaubte,
so lange thm noch etwas zu tun blieb. Keine Beziehung seines Lebens, kein
Augenblick seines Lebenslaufs, kein Teil seiner Pflichten entzieht sich die-
ser Universal-Herrschaft des Gesetzes der Moral. Gehorchen, in Allem, im-
mer, vollkommen, das ist die unwandelbare Richtschnur seines Lebens.

Und, um zu dem dritten Punkt zu kommen, es ist dies nicht eine Wahl, ein
System, eine Berechnung: er fiihlt sich an das Gesetz gekettet mit den Ket-
ten einer gebieterischen, absoluten Verpflichtung. Nichts ist in seinen Au-
gen notwendig, als gehorchen. Das Gliick, die Kraft, das Leben sind nicht
Zweck, sondern das Mittel, das Gesetz der Moral zu erfiillen. Es handelt
sich nicht darum, zu genief3en, zu konnen, zu leben; es handelt sich darum,
zu gehorchen. Die Gesetze der Natur konnten sich verdndern, die der Pflicht
bleiben.

Das Weltall konnte sich auflosen, das Gesetz der Moral bleibt. In der Ver-
wirrung aller Dinge, in der allgemeinsten Unordnung, hort der Wille nicht
auf, dem Gerechten anzugehoren; und die Dinge konnten seiner Tatigkeit
fehlen, und der Zweck seinen Bemiihungen, er wiirde sich doch immer ver-
pflichtet fiihlen, gut zu sein.

Und damit er es nicht vergisst, so hat das Gesetz eine Vollziehung. Das
Gliick ist unabédnderlich an den Gehorsam, das Ungliick an den Ungehor-
sam gekniipft worden. Hienieden kiindigen der Ekel, die Gewissensbisse,
die Furcht dem aufsdssigen Menschen schrecklichere, in den Schleiern der
Zukunft verhiillte, Ziichtigungen an: Gottes Zorn vom Himmel wird offen-
bar iiber alle Seelen der Menschen, die da Boses tun.

Versucht es, etwas von dieser schrecklichen Aufzidhlung hinwegzunehmen,;
versucht es, um bei jedem Versuche die Last um ein neues Gewicht ver-
mehrt zu sehen. Sagt, dass der Gehorsam Grenzen hat, und wir werden
Euch bitten, sie zu zeigen. Sagt, dass man sich zwischen dem Himmel und
der Erde teilen kann, und wir werden Euch fragen, kraft welcher Autoritét
Ihr diese Teilung zu machen wagt. Sagt, dass jeder Mensch sein Mal} hat,
und wir werden jeden von Euch fragen, ob er dieses Mal} erreicht hat. Sagt,
dass Gott Eurer Opfer nicht bedarf, wir mochten von Euch wissen, ob die
Gebote Gottes sich nach seinen Bediirfnissen richten; und wir werden Euch
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zwingen, einzugestehen, dass, in dieser Voraussetzung, Gott also nichts vor-
schreiben wiirde, weil sicher Gott nichts bedarf. Sagt, dass mehrere der
Pflichten, welche man Euch auferlegt, zweifelhaft sind; aber woher kom-
men die meisten dieser Zweifel, wenn nicht von Eurem Widerwillen, zu ge-
horchen, und erfiillt IThr wenigstens die Pflichten, an denen Ihr nicht zwei-
felt? Sagt, dass der Gehorsam unmoglich ist; aber lehret uns, warum in
demselben Augenblick, wo Thr thn unmdoglich findet, er Euch als hochst
verniinftig erscheint; lehret uns, warum Euer Gewissen darauf besteht, ein
Gesetz als verpflichtend zu erkldren, welches Eure Erfahrung als unausfiihr-
bar erklirt; lehret uns, warum, bei jeder Ubertretung, Ihr Euch immerhin sa-
gen moget: ich habe nicht anders gekonnt, und der Gewissensbiss deshalb
doch nicht weniger stark an Eurer Seele nagt. Hebt diesen Widerspruch auf,
wenn Thr konnt; wir, wir kdnnen es nicht.

Gott unsere Korper und unsere Seelen als lebendiges und heiliges Opfer
darbringen; ihm unser ganzes Leben weihen; nur seine Blicke allein suchen;
unsern Néchsten lieben, als uns selbst; dieser Welt brauchen, als brauchte
man derselben nicht; das ist eine schwache Skizze, ein fliichtiger Umriss
des gottlichen Gesetzes. Mogen Andere die Ziige desselben zu verwischen
und zu verwirren suchen, wir werden ihre Tiefe ergriinden; mogen sie die
Last desselben zu erleichtern suchen, wir werden darauf mit unserer ganzen
Kraft driicken, wir werden damit, wo moglich, die verwegene Kreatur, wel-
che sich davon losmachen will, zu Boden driicken, damit sie, unter dem
Druck dieses schrecklichen und unerbittlichen Gesetzes, den ersehnten Hil-
feruf ausstof3e, diesen heilsamen Ruf, welchem allein das Evangelium ge-
antwortet hat.

Denn ich behaupte, meine Briider, dass wenn Ihr Euch einen richtigen Be-
griff von dem Gesetze der Moral macht, wenn Thr es annehmt, nicht ge-
schwiécht und verstiimmelt, sondern in seiner ganzen Strenge und in seiner
ganzen Majestit, Ihr Euch als Ubertreter des géttlichen Gesetzes bekennen,
Thr Euch nicht fahig fiihlen werdet, alle seine Vorschriften zusammen, noch
eine derselben in ihrer ganzen Ausdehnung und auf eine vollkommene Art
zu erfiillen; und in der tiefen Uberzeugung Eures Elends und Eurer Gefahr,
werdet Thr Euch entweder einer untrdstlichen Verzweiflung hingeben, oder
Ihr werdet Euch an den Stufen des ewigen Thrones niederwerfen, um von
dem Richter Eures Lebens Gnade und Verzeihung zu erbitten.
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So also fiihrt das Gesetz zur Gnade. Habt wohl Acht, ich habe nicht gesagt,
dass das Gesetz die Gnade erklart. Das Geheimnis der Erlosung ist und
bleibt immer ein Geheimnis; und das Evangelium selbst verkiindigt es und
erkldrt es nicht. Ich habe nur sagen wollen, dass fiir den, welcher das heilige
Bild des Gesetzes mit Ernst betrachtet hat, es wie eine gebieterische Not-
wendigkeit erscheint, sich zur Gnade zu wenden, oder unterzugehen.

Hier ist es, meine Briider, wo St. Paulus wiederum rief: Wie? heben wir
denn das Gesetz auf durch den Glauben? das sei ferne! sondern wir richten
das Gesetz auf.

Zweite Wahrheit, welche wir angekiindigt haben: Die Gnade wiederum
fiihrt zum Gesetz zuriick.

Wollet zunéchst betrachten, dass die Gnade, so wie sie im Evangelium of-
fenbart ist, die glinzendste Anerkennung, die feierlichste Bestdtigung ist,
welche das Gesetz empfangen konnte. Diese Gnade ist von einem besonde-
ren Charakter. Es ist nicht die weise Nachsicht, das leichte Uberlassen eines
schwachen Vaters, der, ermiidet von seiner eignen Strenge, die Augen iiber
dem Unrecht eines schuldigen Kindes schlief3t. Es ist nicht die Untatigkeit
einer furchtsamen Regierung, welche, indem sie die Unordnung nicht unter-
driicken kann, die Gesetze schlafen ldasst und selbst neben thnen einschlift.
Es ist eine heilige Giite, es ist eine Liebe ohne Schwiche, welche zu glei-
cher Zeit verzeiht und richtet. Es ist nicht moglich, dass der hochste Biirge
der Ordnung nur einen Schatten von Unordnung dulden kann, dass der hei-
lige Gott die geringste Ubertretung der von ihm gegebenen heiligen Gesetze
unbestraft lasse. Also in dem Werke der Erlosung tritt die Verdammung in
der Vergebung selbst, und die Vergebung in der Verdammung hervor. Gott
hat uns nicht erretten konnen, ohne unsere Gestalt anzunehmen, noch einer
von uns werden konnen, ohne in sich unser ganzes Elend zusammenzufas-
sen. Das Kreuz, der Triumph der Gnade, ist der Triumph des Gesetzes. Mei-
ne Briider, ergriindet dieses gro3e Mysterium, und Ihr werdet erkennen,
dass nichts die Vernunft mehr iibersteigt, dass nichts vernunftgeméaBer ist.
Und Thr werdet vergeblich in allen menschlichen Erfindungen eine andere
Idee suchen, welche im Stande wire, alle Attribute, aus denen die Vollkom-
menheit Gottes gebildet ist, in Harmonie hervortreten zu lassen.

So findet sich also das Gesetz der Moral in der Idee der evangelischen Gna-
de gldnzend verherrlicht. Wie wiirde es sich nicht ebenso in den Herzen der-

87



jenigen verherrlicht finden, welche jene Gnade anerkennen? Wie kann man
ernstlich an diese blutige Sithne glauben, ohne {liber das Verabscheuungs-
werte der Stinde aufgeklart zu sein, ohne fiir sie einen innigen Hass zu he-
gen, ohne zu wiinschen, wenn ich mich so ausdriicken kann, dieser unaus-
sprechlichen und unverdienten Gnade Ehre zu machen? Wie! Christus ist
fiir unsere Siinden gestorben, und wir konnten unsere Siinden lieben? Wie!
Christus ist gestorben, weil es ein Gesetz gibt, und unsere Ehrfurcht fiir die-
ses Gesetz sollte sich nicht verdoppeln oder aufs Neue erwachen? Meine
Briider, die menschliche Natur miisste alle ihre wesentlichen Charakterziige
verloren haben, es miissten alle Fibern des menschlichen Herzens zerrissen
sein, sollte die Uberzeugung einer so unendlichen Wohltat nicht unsere gan-
ze Liebe entziinden; und das wire eine sonderbare Liebe, welche nicht den
Gehorsam erzeugte! Derjenige, welcher in seinem Herzen sagen wiirde:
Lasst uns siindigen, da die Gnade liberschwénglich ist! wére ein Mensch,
der die Gnade weder verstanden, noch empfangen hétte; denn der natiirliche
und verniinftige Schluss ist dieser: Da die Gnade tiberschwinglich ist, so
lasst uns nicht mehr siindigen! Also, wie ich es oben gesagt habe, die Gnade
fiihrt zum Gesetze zuriick.

Ich sage noch mehr; ich sage: die Gnade allein fiihrt zum Gesetz; eine Be-
hauptung, die Ihr, meine Briider, nicht bezweifeln werdet, wenn Thr auf-
merksam betrachtet, was das Gesetz i1st. Das vollkommene Gesetz wird nur
durch die Liebe erfiillt. Nun, die Liebe befiehlt sich nicht, sie flof3t sich ein.
Die strengsten Einschiarfungen und die fiirchterlichsten Drohungen wiirden
in der Seele keinen einzigen Aufschwung von Zirtlichkeit fiir Gott erzeu-
gen; die Liebe allein kann die Liebe gebédren. Daher, so lange wir nur das
Gesetz mit seinen Drohungen vor uns haben, erfiillen wir es nicht in dem
Geiste, in welchem wir es erfiillen sollen, d. h. wir erfiillen es gar nicht. Das
Evangelium hat gesagt, dass die Liebe die Furcht verbannt; es ist eben so
wahr zu sagen, dass die Furcht die Liebe verbannt; denn man liebt nicht,
wenn man fiirchtet. Das ist der Vorzug und die Schonheit des Evangeliums,
dass es unser Herz erweitert und ihm volle Freiheit gibt; denn da die Gnade
verkiindigt, die Furcht verbannt ist, so wagt man zu lieben, so kann man lie-
ben. ,,Wenn du mein Herz trostest®, sagt der Psalmist, ,,so laufe ich den
Weg deiner Gebote.* Das Herz schlief3t sich auf und entfaltet sich bei der
sanften Warme der gottlichen Liebe und bei den Strahlen der Hoffnung; der
Gehorsam wird ein freudiger; er ist kein peinlicher Zwang mehr, er ist ein
unwillkiirlicher und freiwilliger Trieb der verjiingten Seele; und so wie die
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Fluten eines Stromes, sobald sie einmal in der Richtung ihres Falles fortge-
schleudert sind, nicht in jedem Augenblicke eines neuen Anstof3es bediir-
fen, um 1n dieser Richtung zu beharren, so treibt das Leben, welches den
Anstol3 der Liebe bekommen hat, ganz und mit beschleunigten Wogen zu
dem Ozean des gottlichen Willens hin, in welchem es sich gerne verliert
und begrébt. Der vollkommene Gehorsam also ist nur eine Frucht der Lie-
be, und die Liebe ist nur eine Frucht der Gnade.

Diese Idee tritt starker hervor durch eine vollstindigere Betrachtung der
Gnade. Die Gnade ist noch etwas Anderes, als die Verzeihung; die Verzei-
hung ist nur die Einsetzung der Gnade. Gott lisst uns Gnade zu Teil wer-
den, wenn er uns unsere Siinden vergibt, und er 1dsst uns auch noch Gnade
zu Teil werden, wenn er auf unsere Herzen wirkt, um sie zum Gehorsam zu
beugen, oder, so Ihr wollt, wenn er die ersten Eindriicke, welche wir von
seiner Barmherzigkeit empfangen haben, unterhilt, fortpflanzt; wenn er die
Erinnerung, die Idee, das Gefiihl davon unaufhorlich erweckt; wenn er ver-
hindert, dass der Kies oder der Schlamm nicht die gesegnete Quelle ver-
stopfe, welche er aus dem, durch seine Hand gespaltenen, Felsen hat her-
vorspringen lassen. Alles dies hat er versprochen, alles dies ist uns zugesi-
chert, alles dies ist auch noch Gnade. Welche Wirkung kénnen nun solche
Versprechungen, eine solche Zusicherung auf das Herz hervorbringen,
wenn nicht die, es gleichzeitig zu erweichen und anzutreiben? Welche Ge-
sinnung muss der gegen Gott haben, welcher weil}, dass Gott ithn nicht blof3
einmal geliebt hat, sondern dass Gott ihn immer liebt, an ihn denkt, sich mit
thm beschiftigt, ohne Aufhoren iiber ihm wacht, ihn fiihret sanft und mit
Vorsicht, wie der Hirte das Vieh, so in das Feld hinabgehet; ithn auf der Sei-
te tragt, und freundlich auf den Knieen hilt, wie eine Amme ihr Kind tragt
und freundlich hélt; und, um Alles mit einem Worte zu sagen, das uns die
Schrift liefert: ,,der in unsern Angsten sich mit dngstigt.“* Noch einmal,
meine Briider, das ist die Gnade! Haltet Ihr sie, an und fiir sich, als dem Ge-
setze zuwiderlaufend, oder giinstig fiir dasselbe? das heil}t, mit andern Wor-
ten, fragen, ob sie geeignet ist, das belebende Prinzip der Liebe in uns zu
entwickeln, oder ob sie gemacht ist, es zu ersticken?

Wer konnte jetzt, nachdem er die Natur des Gesetzes und der Gnade be-
trachtet hat, sagen, dass die Gnade und das Gesetz unvertraglich sind? Nie-
mand, ohne Zweifel. Aber, was zur Unterstiitzung dieser Wahrheit dient, ist
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die Erfahrung. Sie bestitigt vollkommen, was unsere Betrachtung uns schon
bewiesen hat.

Zuerst steht es fest, dass die, welche die Gnade annehmen, auch das Gesetz
annehmen. Es ist klar, meine Briider, dass wir hier nicht von diesem trocke-
nen Dogmatismus, dieser toten Orthodoxie sprechen, die eben so wenig das
Christentum sind, wie eine Statue ein Mensch ist. Wir geben zu, dass es ei-
ne Art gibt, die Dogmen der Kirche anzunehmen, welche dieselben ohne
Einfluss auf das Leben bleiben ldsst. Wir sprechen nur von denen, deren
Christentum lebendig ist, von denen, welche die Gnade mit demselben Ge-
fiihle erfasst haben, welches ein Schiffbriichiger empfindet, wenn er das ret-
tende Brett ergreift, das ihn iiber dem Wasser erhalten und zum Ufer tragen
soll. Nun wohlan! Habt Thr bemerkt, dass diese Christen der Uberzeugung
und des Gefiihle, welche bekennen, nur durch die Gnade selig zu werden,
weniger Ehrfurcht als Andere fiir das Gesetz haben? Habt Thr nicht im Ge-
genteil erkannt, dass das, was sie auszeichnet, gerade ihre Anhénglichkeit,
ihr Eifer fiir das Gesetz 1st? Bemerkenswerte Sache! Man hat, mit Hilfe ei-
niger Sophismen, die Idee verbreiten konnen, dass die Lehre, welche sie be-
kennen, der Moral schiadlich, dass thr Glaube ein Ruhekissen der Sicherheit
ist, dass ihre Lehre die Notwendigkeit der guten Werke vernichtet, dass sie
allen Lastern die Tore 6ffnet; aber ihr Lebenswandel hat allen diesen
Sophismen geantwortet. Die Logik des Fleisches kann wohl sagen: Lasst
uns siindigen, da die Gnade tiberschwinglich ist; aber der heilige Geist lehrt
dem menschlichen Herzen eine andere Logik, und niemals hat Jemand
Christ zu sein geglaubt, indem er der des Fleisches folgte. Es ist wahr, dass
die Christen Alles von der Gnade erwarten, und sie gestehen dies ein, aber
sie arbeiten, als ob sie Alles von sich selbst erwarteten. Man erstaunt in der
Welt, dass Menschen, welche seit langer Zeit ihr Gliick gemacht haben, friih
aufstehen, spat zu Bette gehen, ihr Brot im Schweil3e ihres Angesichts es-
sen, als ob sie noch 1hr Gliick zu machen hatten. Wohlan! diese da haben ihr
Gliick gemacht, sie sind selig, sie sagen es; aber Alles, was ein Mensch, der
noch nicht das geringste Pfand seiner Seligkeit besif3e, tun konnte, sie tun
es eifrig, sie tun es unaufhorlich. Und sie arbeiten nicht blof3, sondern sie
beten auch; sie bitten Gott, sie aufzurichten in ihrer Schwachheit; sie sagen
mit Inbrunst: O! wer wird uns erlésen von diesem Leibe des Todes? sie wie-
derholen mit dem gro3en Apostel: ,,Ich schidtze mich selbst noch nicht, dass
ich es ergriffen habe. Eins aber sage ich: Ich vergesse, was dahinten ist, und
strecke mich zu dem, das da vorne ist; und jage nach dem vorgesteckten
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Ziele, nach dem Kleinod, welches vorhélt die himmlische Berufung Gottes
in Christo Jesu.* Mit einem Worte, das Leben dieser Anhianger der Gnade
ist ein solches, dass man schwerlich unter den Anhingern des Gesetzes ei-
nen einzigen Menschen finden diirfte, der eben so aufmerksam wire, seine
Zunge im Zaum zu halten, die Emporungen seiner Sinne zu bekdmpfen, alle
Jota des Gesetzes sorgsam aufzusammeln, sein Leben mit guten Werken an-
zufiillen. Und dennoch kniipfen sie an keines ihrer Werke die Hoffnung ih-
rer Seligkeit. Wo ist ein starkerer Beweis, dass die Gnade und das Gesetz
nicht widersprechend sind?

Wenn es wahr ist, dass die, welche die Gnade annehmen, auch das Gesetz
annehmen, so ist es ungliicklicher Weise nicht weniger wahr, dass die, wel-
che die Gnade nicht annehmen, auch das Gesetz nicht annehmen. Diese Be-
hauptung wird nicht auffallend erscheinen, wenn man sich erinnert, was das
Gesetz 1st, und was es heil3t, das Gesetz annehmen. In dem erhabenen und
geistigen Sinne, welchen wir diesen Ausdriicken haben geben miissen, wer
ist es da, der das Gesetz annimmt, wer ist es, der es ganz und gar will? Es
sind wahrlich nicht die, welche die Gnade verwerfen. Uberall ist bei den
Kindern dieser Welt das Gesetz Gottes im Preise heruntergesetzt. Jeder
nimmt davon nur, was er seinen Kréften angemessen, fiir seine Umstidnde
passend findet; Jeder macht sich ein Gesetz nach seinem Mallstabe. Die
Moral wechselt in Ausdehnung und Gestalt mit jedem Individuum. Und
was besonders bemerkenswert ist, man bringt dem Gesetze alle die Opfer,
die nichts kosten, d. h. die keine Opfer sind; aber jeder scheint von ithm
Gnade zu verlangen fiir irgend eine Lieblingsneigung, fiir irgend ein vorbe-
haltenes Laster, fiir irgend einen G6tzen, den er nicht den Muth hat zu zer-
schlagen; der Geizige fiir seine Wut der Ersparnis und der Authaufung; der
Sinnliche fiir die Leckerbissen, denen er nicht entsagen kann; der eitle
Mensch fiir die Auszeichnungen, die ihm schmeicheln; mit einem Worte,
hinter dem Gewissen, und in einem finstern Grunde der Seele, unterhilt je-
der von thnen, vielleicht ohne sein Vorwissen, irgend einen Gotzen-Altar.
Und das ist es, was uns den sonderbaren Vorzug erkldren kann, welchen die
Weltkinder dem Gesetze vor der Gnade geben; niemals wiirden sie das Ge-
setz vorziehen, wenn sie es ganz sidhen. Sie ziehen es nur vor, weil der emp-
findliche Punkt, der verletzende Punkt, wenn ich mich so ausdriicken darf,
thnen verschleiert bleibt, und sie nur die schmeichelhaften Teile, die glatten
Seiten, die leichten Pflichten desselben kennen. Nun, be1 wem findet Ihr
diesen Trieb, das Gesetz zu mildern, oder vielmehr diese Unfahigkeit, es

91



zuzulassen? Ist es bei den Anhédngern der Gnade oder bei denen, welche die
Gnade verwerfen? Ist es bei den Schiilern der Welt, oder bei den Kindern
des Evangeliums?

Aber, werdet Thr mir sagen, gibt es nicht selbst unter denen, welche die Se-
ligkeit aus Gnaden nicht annehmen, Menschen, die, durchdrungen von der
Heiligkeit des Gesetzes, eifrig wiinschen, es zu erfiillen? Ach! meine Brii-
der, Thr sprecht von einer sehr bemerkenswerten und sehr anziehenden
Klasse von Menschen; das sind die Kandidaten der Gnade, wenn ich sie so
nennen darf. Es gibt Menschen, ich bin weit entfernt, es zu leugnen, denen
sich Gott wie Moses auf dem Sinai offenbart zu haben scheint, mit der gan-
zen Majestit eines Gesetzgebers, eines Richters. Durch eine himmlische
Gunstbezeugung, die man wohl einen Anfang der Gnade nennen kann, ha-
ben sie die Grof3e, die Notwendigkeit, die Unbiegsamkeit des Gesetzes der
Moral gefiihlt, und sie haben zu gleicher Zeit geglaubt, es in threm Leben
verwirklichen zu konnen.

Gangz erfiillt von dieser Idee, haben sie sich an's Werk gemacht; und bald
abstreichend, bald zulegend, bald verbessernd, haben sie ihren Korper und
thren Geist der strengsten Zucht unterworfen. Aber als sie gesehen haben,
dass die Aufgabe kein Ende, die Laufbahn keinen Ausgang hatte, dass ein
ausgerottetes Laster immer wieder ein anderes blicken lie3; dass, nach so
vielen Verbesserungen im Einzelnen, das Ganze des Lebens, der Grund der
Seele nicht wesentlich verandert war, dass der alte Mensch noch da blieb in
seiner schlecht verkleideten Hinfalligkeit, dass die Krankheit, von der sie
sich zu befreien hatten, nicht eine Krankheit, sondern der Tod selbst war,
und dass es sich fiir sie nicht darum handelte, geheilt zu werden, sondern zu
leben; als sie gesehen haben, mit einem Worte, dass die Arbeit nicht den
Frieden mit sich fiihrte, und gleichzeitig gefiihlt haben, dass dieses Bediirf-
nis nach Frieden mit den Anstrengungen, welche sie machten, es zu befrie-
digen, noch zunahm ... da, meine Briider, hat sich in ihnen bestitigt, was
Jesus Christus gesagt hat: Diejenigen, welche den Willen meines Vaters tun
wollen, werden erkennen, ob meine Lehre von Gott kommt, oder ob sie von
den Menschen kommt. Ja, da haben sie diese Lehre, welche nichts anderes
als die Gnade ist, als die des guten und heiligen Gottes erkannt, als den ein-
zigen Schliissel des Ritsels, welches sie quilte; sie haben sie mit Liebe um-
fasst; sie haben Alles verkauft, um diese Perle von groBem Wert zu besit-
zen; und dadurch haben sie auch bewiesen, was unsere Rede festzustellen
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sucht, dass das Gesetz ein Lehrer 1st, der zu Christus fiihrt, und dass man
auf dem Wege des Gesetzes bei der Gnade ankommt. Eine grof3e Zahl von
Bekehrungen, welche die Kirche des Herrn erfreuen, haben keine andere
Geschichte.

Auch will ich denen unter Euch, meine Briider, welche sich etwa noch nicht
haben entschlieen konnen, das Heil als ein Gnadengeschenk anzunehmen,
als den Preis der Leiden Christi, ohne Umschweif den Grund davon sagen.
Es geschieht, weil sie das Gesetz noch nicht kennen. Sie kdnnen, wenn sie
wollen, von Gerechtigkeit, von Vollkommenheit und selbst von Liebe spre-
chen; es gibt irdische Dinge, auf welche man jedes dieser Worte anwenden
kann; und es ist schon lange, dass die menschliche Sprache sich verwegen
die Worte der Sprache des Himmels anmal3t. Aber wie weit ist das, was sie
Vollkommenheit, Gerechtigkeit und Liebe nennen, von dem entfernt, was
der Herr so genannt hat! Ach! wenn sie den geringsten Begriff davon und
das geringste Verlangen danach héatten, wenn einmal das erhabene Bild der
Wiedergeburt, des Lebens in Gott vor ihren Blicken erglidnzt wire, welche
Revolution wiirde in ihren Ideen vor sich gegangen sein! wie wiirde das Le-
ben in ihren Augen ein anderes Ansehen bekommen haben! wie wiirden ih-
re Begriffe iiber Gliick und Ungliick plotzlich verdndert worden sein! wie
wiirde thnen Alles gering erscheinen gegen den Preis dieses gottlichen Frie-
dens, zu welchem sie noch nur auf dem Wege des Gesetzes gelangen zu
konnen glauben; und wenn, nachdem sie lange unter dem eisernen Joche
des Gesetzes gekeucht und auf dem Felde der Pflicht so viele unniitze Fur-
chen gezogen haben, sie endlich das gottliche Versprechen leuchten sihen,
wenn der Ersehnte der Nationen, der Ersehnte ihres Herzens, sich vor ithren
Augen mit der rithrenden Wiirde des Mittlers zeigte, wenn er thnen den sii-
Ben Namen Vater stammeln gelehrt hétte, welchen ithr Mund nicht im Stan-
de war auszusprechen; wenn sie die Bande einer unnennbaren Gemein-
schaft zwischen ihrer ungliicklichen Seele und der ewigen Seele sich bilden
sdahen ... O! dann wiirden sie diese Gnade lieben, begreifen, annehmen, die-
se Gnade, welche heute fiir sie nur ein Gegenstand des Argernisses oder des
Spottes ist. Offne, Herr, ihre Augen den majestitischen Klarheiten deines
heiligen Gesetzes, dem sanften und zarten Scheine deiner Barmherzigkeit!
Durchdringe sie mit Ehrfurcht fiir deine Gebote, und darauf mit Liebe fiir
deine Liebe! Fiihre sie auf dem Wege des Gesetzes zum sichern Hafen, zum
ewigen Asyl deiner Gnade in Christo Jesu!
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Drittes Heft

Der Mensch, alles Ruhmes vor Gott mangelnd - Erste Rede.

Rom. I11,23.

Denn es ist hier kein Unterschied; sie sind allzumal Siinder, und man-
geln des Ruhmes, den sie an Gott haben sollen.

Die beiden Wahrheiten, deren Verkiindiger wir heute sind, haben nicht glei-
ches Gliick in der Welt gemacht. Die erstere wird nicht bestritten; es gibt
niemand, der nicht eingestehe, dass alle Menschen gesiindigt haben; aber
wenige sind geneigt, zuzugestehen, dass der Mensch alles Anspruchs auf
Ruhm vor Gott mangele.

Es ist eine solche Ubereinstimmung in Bezug auf die erstere dieser Behaup-
tungen, dass man sich nicht dabei aufhalten wiirde, wenn nicht die, welche
einstimmig sind, sie anzunechmen, auf eine sonderbare Art {iber die Stirke
und den Sinn dieser Erkldrung von einander abwichen und zuweilen mit
sich selbst dariiber uneinig wéren. Fiir die Einen ist die Siinde in ihrem We-
sen etwas Negatives, eine Abwesenheit, ein Mangel, eine Ohnmacht; nach
ihnen hat kein Element eines positiven Ubels in dem Herzen des Menschen
seinen Sitz. Fiir die Andern, im Gegenteil, besteht die Siinde in einem di-
rekten Vorziehen des Bosen vor dem Guten; das Laster im Menschen ist
nicht eine Schwiche, sondern eine entartete Kraft; der Wille ist nicht ver-
fiihrt, sondern verderbt.

Hier hort Thr die Siinde so erkliren, als sei sie ein zufilliges Ungliick der
menschlichen Natur, das Resultat der Einwirkung du3erer Umsténde auf die
Seele; nach ihnen geht das Ubel nicht von der Seele aus, sondern es kommt
zu ihr; sie nimmt es auf, aber sie bringt es nicht hervor. Dort hort Thr be-
haupten, dass der Keim der Siinde in der Seele ist; dass er nach aullen Gele-
genheiten sucht; dass ihm, nach Bediirfnis, alles zur Gelegenheit wird, und
dass der Mensch nicht durch Zufall, sondern von Natur Siinder ist. Die Ei-
nen, in dem Herzen des Menschen eine Neigung zum Bosen erkennend, se-
hen diese Neigung als ein primitives Gesetz seines Wesens an, als eine in-
nere, mit dem moralischen Elemente wetteifernde Kraft, welche diesem Ge-
legenheit gibt, seine Kraft zu entwickeln, und mit um so mehr Verdienst
und Ehre zu triumphieren. Die Andern halten die Meinung fest, dass Gott
nicht das Bose gemacht hat; dass ein Gegner von Aullen gekommen ist und
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die unreine Spreu unter unseren Weizen gesét hat, und dass die Harmonie,
und nicht der Kampf, der regelméBige, der gesunde Zustand jeder Seele ist.

Die Vernunft wirft sehr wenig Licht auf alle diese Fragen; wie viele Philo-
sophen und tiefe Denker haben sie nicht schon aufler Gefecht gesetzt!
Nichts desto weniger ist allen Fallstricken der Dialektik und den Hianden al-
ler Sophisten immer eine Wahrheit entschliipft, eine unangefochtene, ganze
und unbesiegbare Wahrheit; es ist die: dass die Menschen gestindigt haben;
dass alle mehr oder weniger in der Zerriittung leben, dass, so lange sie im
Fleische sind, sie in der Siinde verwickelt sind, und dass, durch einen uner-
klarlichen Kontrast, mit dem Bewusstsein threr Knechtschaft oder ithrer Ge-
fangenschaft ein dunkles Gefiihl von Schuld und Verantwortlichkeit ver-
bunden ist.

Was eine vollere Kenntnis der Natur, der Ausdehnung und der Folgen der
Siinde anbetrifft, so wird man diese nie erhalten, es sei denn, dass man zur
christlichen Offenbarung seine Zuflucht nehme. Diese Offenbarung be-
schriankt sich nicht darauf, uns zu sagen, dass alle Menschen gesiindigt ha-
ben; sie wirft ein helles Licht auf diesen Ausspruch durch die Worte, wel-
che meinen Text beenden: ,,Sie mangeln alle jedes Anspruchs auf Ruhm vor
Gott.” Fiir den, welcher diesen zweiten Ausspruch annimmt, wird der Sinn
des ersteren vollkommen klar und bestimmt. Daher also miissen wir uns zu
beweisen bemiihen, dass der Mensch keinen Anspruch auf Ruhm vor Gott
hat.

Wir haben es schon gesagt: diese Erkldarung findet viel mehr Gegner, als die
erstere. Was bedeutet sie in der Tat? Dass der Mensch nichts in sich hat,
woraus er sich in den Augen Gottes ein Verdienst, eine Berechtigung, eine
Stiitze machen konnte; nichts, wodurch Gott befriedigt sein, nichts, was, fiir
sich selbst, uns sein Wohlwollen zusichern konnte. Wird diese Wahrheit
nicht bestritten?

Wir bestreiten sie nicht, werden Einige sagen; denn es ist ganz klar, dass
wir Alles, was wir sind, Gott verdanken; unsere guten Eigenschaften sind
sein Werk, und in dieser Beziehung ist auf den tugendhaftesten Menschen,
wie auf alle Anderen, dieser Ausspruch anzuwenden: ,,Sie haben Alle kei-
nen Anspruch auf Ruhm vor Gott.*

Wir gestehen es gerne zu, meine teuren Zuhorer, und das Evangelium lehrt
uns ja ganz dasselbe. Die Apostel sagten zu den ersten Christen: ,,Alle gute
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Gabe und alle vollkommene Gabe kommt vom Vater des Lichts; er allein
schafft in uns das Wollen und Vollbringen nach seinem Wohlgefallen. Was
haben wir, das wir nicht von thm empfangen hitten? und so wir es empfan-
gen haben, warum uns dessen rithmen, als ob wir es nicht empfangen hit-
ten?* Aber es ist klar, dass St. Paulus in dem Kapitel unsers Textes von ei-
nem andern Gesichtspunkte ausgeht, und dass unser Text selbst einen an-
dern Sinn hat, als den, auf welchen man 1thn beschrianken mochte.

Es ist nicht einfach eine Huldigung, welche der Apostel dem Urheber aller
guten Gabe hat darbringen wollen; es ist eine Verdammung, welche er hat
aussprechen wollen; iiber wen? iiber den Menschen in jedem Zustande?
Nein; aber iiber den nicht wiedergeborenen, iiber den tierischen Menschen.
Und das Wort des Apostels bedeutet augenscheinlich, dass, so lange der
Mensch die Wohltat der Erlosung durch Jesus Christus nicht angenommen
hat, er sich, in Bezug auf Gott, in einem Zustand der Verwerfung befindet,
dem ihn nichts von dem, was in ithm ist, allein entreiflen kann. Diese Be-
hauptung, glaube ich, wird viele Widersacher finden.

Wir wollen sie nicht auf etwas ausdehnen, was augenscheinlich ihr nicht an-
gehort. Wir wollen nicht zwei von einander geschiedene Sphéren verwech-
seln. Dem Menschen, dem ihm gleichen Wesen gegentiber, ist der Mensch
nicht durchaus ohne Ruhm. Der Mensch kann dem Menschen etwas zu be-
wundern, zu loben, wenigstens zu achten geben. Es hiefle sogar vorsitzlich
liigen und eine unhaltbare Stellung einnehmen, wollten wir in allen Féllen
der Handlungsweise unserer Nebenmenschen ein Gefiihl des Beifalls versa-
gen. Mit andern Worten, der Mensch ist oft gezwungen, in dem Menschen
etwas anzuerkennen, was er gezwungen ist, Tugend zu nennen.

Er entdeckt und erkennt die Tugend nicht blof3 in dem Christen, dessen mo-
ralische Natur durch das Evangelium erneuert worden ist. Weit entfernt,
dass jede Bewunderung sich nach dieser Seite wende, wird die Bewunde-
rung der Menschen, ich sage selbst der Christen, oft nach dem natiirlichen
oder nicht wiedergeborenen Menschen hingerichtet. Welches auch die
scharfen Versicherungen einer schlecht verstandenen Orthodoxie sein mo-
gen, es ist gewiss, dass der Christ, welcher am meisten geneigt ist, den
menschlichen Tugenden, in der Theorie, jede Realitit und jeden Wert zu
verweigern, sich in der Praxis in jedem Augenblick widerspricht. Eine von
einem seiner Mitmenschen empfangene Wohltat bewegt sein Herz; er
spricht von Erkenntlichkeit, er ist erkenntlich in der Tat, das heif3t, er er-
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kennt seinem Wohltéter eine wohlwollende und uneigenniitzige Absicht zu;
das heif3t, er legt der Handlung, deren er sich zu erfreuen hat, einen andern
Wert bei, als den personlichen Vorteil, welchen er daraus zieht, einen inne-
ren, einen moralischen Wert. Sein Wohltéter ist in seinen Augen etwas an-
deres, als ein gut gepflanzter Baum, welcher unwillkiirlich gute Friichte
tragt; es ist ein groBmiitiger Wille, der, ohne von Aullen hervorgerufen zu
sein, von seinen Kriften und seinen Mitteln Gebrauch gemacht hat, um ei-
ner fiihlenden Kreatur einen Vorteil zu verschaffen. Ich weill wohl, dass auf
die Liange ein enges Lehrsystem auf eine Seele zuriickwirken und sie auf
das MaB zuriickfiihren kann, welches es selbst hat; aber es geht nicht so
weit, der Seele Instinkte zu entreiBen, welche darin so fest gepflanzt sind;
und alles, was ein System {iber die innerste Natur des menschlichen Her-
zens vermag, besteht darin, dass es diese Natur zum Stillschweigen bringt,
aber nicht, dass es sie erstickt.

Zu Gunsten der Realitit der menschlichen Tugenden, in irgend einem Gra-
de, rufen wir kiihn das Zeugnis aller Menschen an, wenn auch nicht ihr aus-
driickliches und freiwilliges Zeugnis, doch wenigstens dies Zeugnis der
Uberraschung, welches man den Ausruf der Natur nennen kann. Wir wer-
den selbst von ihrer Seite noch ein deutlicheres Zeugnis erhalten, wenn sie
sich fiir einen Augenblick mit uns auf den Kampfplatz begeben wollen, wo,
sie zu bekdmpfen, Taten ihrer warten. Von diesen Taten iiberlassen wir 1h-
nen noch ohne Zogern eine gro3e Anzahl. Wir geben zu, dass man aus der
Sphére der lobenswerten Handlungen alle die ginzlich entferne, welche
sich aus der Gewohnheit oder aus dem Vorurteil erkldren lassen; alle die,
wobei das Interesse, sei es hoch oder niedrig, eine Rolle hat spielen konnen;
alle die, denen der Beifall der Menschen folgen konnte oder sollte.

Mogen sie mit diesen Handlungen machen, was ihnen beliebt; wir verteidi-
gen sie nicht; unsere Sache kann sie entbehren. Aber, was die betrifft, wo
die Tugend sich nur durch die Tugend erkldren lisst, die fern von den Bli-
cken der Menschen vollbracht werden, und ohne verniinftige Hoffnung je-
mals thre Aufmerksamkeit auf sich zu ziehen; die, welche, weit entfernt,
auf ihren Beifall zdhlen zu konnen, nur thre Verachtung voraussehen lieBBen;
die, bei denen die Schande sich nicht durch die enthusiastische Beistim-
mung einer gewissen Anzahl von Anhidngern in Ruhm verwandeln konnte;
die, mit einem Wort, welche niemals hitten stattfinden konnen, wenn nicht
in dem Herzen ihrer Urheber eine Idee von Pflicht oder ein uneigenniitziges
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Gefiihl gewesen wire; was diese da betriftt, meine Briider, so miissen sie
sie uns lassen; und, so gering auch ihre Zahl sein mag, und wéren sie selbst
durch groB3e Entfernungen auf der Erde und durch Jahrhunderte in der Zeit
getrennt, so glauben wir doch, dass sie hinreichend gegen ein eitles Ableug-
nen protestieren, und dass sie in ihrer traurigen Seltenheit das Vorhanden-
sein und das fortwdhrende Wirken eines moralischen Prinzips in dem Schol3
des Menschengeschlechts feststellen.

Wir haben in dieser Sache das Evangelium selbst fiir uns. Man sieht darin
dieselben Ménner, welche uns den vollstindigen Verfall des Menschen und
seine Verdammnis gelehrt haben, den menschlichen Tugenden ohne
Schwanken Lobeserhebungen bewilligen, die sie thnen nicht in dem Lehr-
systeme zugestanden haben wiirden, welches den Handlungen des Men-
schen jeden moralischen Wert abspricht. Nachdem sie erklart haben, dass es
keinen Gerechten gibt, auch nicht einen einzigen; dass es keinen gibt, der
das Gute tue; dass alles Fleisch seinen Weg verderbet hat, riihmen dieselben
Minner einen barbarischen Volksstamm, der sie nach einem Schiffbruche
mit vieler Menschenfreundlichkeit aufgenommen; sie zollen der freundli-
chen Sorgfalt eines Menschen Dank, welcher, ohne sie zu kennen und ohne
etwas von ihnen zu erwarten, ihnen all das Gute tat, welches ihre Lage er-
heischte; und St. Paulus, derselbe, der dem Menschen, er sei, welcher er
wolle, jeden Grund, sich vor Gott zu rithmen, entreifit, erkennt in seiner
Epistel an die Romer an, dass die Heiden von Natur, wenigstens in einem
gewissen Grade, die Werke tun, welche nach dem Gesetz sind, und dadurch
beweisen, dass das, was im Gesetze geschrieben steht, auch in ithren Herzen
beschrieben ist.

Es hat, nach diesen Zeugnissen, fiir den Christen keine Schwierigkeit, in
dem Menschen ein Prinzip des Handelns anzunehmen, welches dem Eigen-
nutze fremd ist; und ist dieses Prinzip einmal anerkannt und bezeichnet,
dann kommt wenig auf den Namen an, welchen man ihm beilegen wird.

Wie sonderbar! Es ist unter den Anhdngern der christlichen Lehre, und un-
ter thnen allein, wo unser Satz Widersacher finden sollte; und dennoch se-
hen wir in den entgegengesetzten Reihen sich gegen ihn eine eben so grofie
Anzahl von Gegnern erheben! Es ist zuweilen gegen den natiirlichen Men-
schen, dass wir die Realitét der natiirlichen Tugenden zu verteidigen haben,
es 1st vor dem Menschen selbst, dass der Mensch Miihe hat, Gnade zu fin-
den; es ist der Mensch, welcher dem Menschen diesen Anspruch auf Ruhm
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verweigert, welchen wir thm zu bewilligen keinen Anstand nehmen. Diesel-
ben Personen, welche das Christentum der Menschenfeindschaft und der
Ubertreibung zeihen, sobald es das Nichts der menschlichen Tugenden ver-
kiindet, sind oft in der Praxis des Lebens die, welche am wenigsten an ir-
gend eine Tugend glauben. Man sieht sie das Gebaude Stein vor Stein zer-
storen, mit dem Vorbehalt, es in der Eile wieder aufzubauen, wenn es sich
darum handeln wird, einen Schutz gegen die niederdriickenden Behauptun-
gen des Evangeliums zu finden. Bereit, gegen dasselbe, im Allgemeinen,
die Giite, selbst die Vortrefflichkeit unserer Natur zu behaupten, widerspre-
chen sie sich, im Einzelnen, auf die auffallendste Weise. Fiir sie sind alle
Menschen gut, aber ist jeder Mensch schlecht. Ihr Misstrauen und ihre Ver-
stimmung lasst keiner Handlung, keinem Menschen Gnade wiederfahren;
nichts Schones, noch Gutes wird von der beillenden Schirfe ihrer grausa-
men Beurteilung verschont; sie haben fiir jede schone Handlung eine er-
niedrigende und bittere Auslegung in Bereitschaft; und wenn eine schone
Frucht unter ihre Hiande féllt, so ist ihr erster Gedanke, nicht sich davon zu
ndhren, sondern den Wurm darin zu finden, welcher dieselbe innerlich zer-
nagt. So straft ihre tdgliche Praxis ihre Theorie Liigen. Und was soll man
von denen sagen, die in threm Geiste zwei sich widersprechende Theorien
aufnehmen? von denen, welche dem Christentum die Hérte seiner Lehren
vorwerfend, auf ihre eigene Rechnung ganz eben so harte und vielleicht
noch hértere angenommen haben? von denen, welche, das menschliche
Herz analysierend, sich schmeicheln, entdeckt zu haben - gliickliche Entde-
ckung! dass alle seine Fibern in die des Egoismus auslaufen? welche die
Menschheit bewegen mochten, mit ihnen das Urteil zu unterzeichnen, das
dieselbe entehrt? und welche Ruhm fiir sich verlangen, zum Ersatz fiir den,
welchen sie uns genommen haben? Es gibt sogar Zeiten, wo diese bittere
Verachtung der menschlichen Natur, dieses Ableugnen jedes moralischen
Wertes im Menschen, ein allgemeiner Glaube und fast ein formlicher Volks-
Instinkt wird. Dies tritt besonders in der Folge von gro3en und grausamen
Tauschungen der Gesellschaft ein, wenn sie, nachdem sie, auf den Glauben
ithrer Leiter hin, ihre Zustimmung zu verfiihrerischen, durch tiberwéltigende
Worte verbiirgten, Ideen gegeben, die Entdeckung macht, dass sie getduscht
worden ist, und nun, in dem Ekel, welcher dem Rausche unmittelbar folgt,
allen Glaubensbekenntnissen, allen Beteuerungen von Wohlwollen, von Ge-
rechtigkeit und von Hingebung mit ein und derselben Verachtung begegnet.
Die Entweihung der Worte fiihrt die Verachtung der Dinge herbei, und in
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der Moral so gut, wie in der Religion, ist der Unglaube der notwendige
Riickschlag der Heuchelei. In der Folge der Religionskriege kommt ge-
wohnlich der religiose Skeptizismus, und die Meinungskriege endigen,
nach einer ungeheuren Verschwendung von Grundsitzen, Deklamationen
und Schwiiren, damit, den moralischen Skeptizismus zu gebiren.

Diese Art von Ekel, welcher sich nach grof3en sozialen Bewegungen ganz
natiirlich einstellt, bringen wir, in gewdhnlichen ruhigen Zeiten, durch die
allgemeine Betrachtung der Gesellschaft und durch das Studium der Ge-
schichte, nach Gefallen, in uns hervor. Diejenigen selbst, welche ihre indi-
viduellen Verbindungen dahin gefiihrt héatten, der Menschheit einige Ach-
tung zu gewéhren, dndern unwillkiirlich ihre Ansicht, wenn sie von den In-
dividuen zur Gattung iibergehen. Es ist selten, dass sich bei diesem Anbli-
cke nicht das Gefiihl der Entartung der menschlichen Natur ithrer Seele mit
Gewalt bemichtige. Dieses Gefiihl ist um so schmerzlicher, als sie, indem
sie sich alsdann, so zu sagen, mit dem Gewissen des ganzen Menschenge-
schlechts identifizieren, gleichsam an seiner Stelle einen ungeheuren Ge-
wissensbiss empfinden. Die Schuld der ganzen menschlichen Familie hiuft
sich auf threm Gewissen wie auf dem eines Mitschuldigen auf; ihr Stolz
gibt sich wider ihren Willen zu dieser demiitigenden Biirgschaft her, weil
sie, bei dem Anblicke von so vielen Freveltaten, und im eignen Herzen den
verborgenen Keim gewahrend, woraus ungliickliche Umstande dieselben
Missetaten hétten hervorgehen lassen konnen, sich durch die Verbrechen
der Gesellschaft verdammt, in der Entartung derselben entartet, in der
Schande derselben erniedrigt fiihlen.

Das ist nicht Alles. Wie, sagen sie sich dunkel, wie konnen edle Sifte in ei-
nem Baume zirkulieren, dessen Mark so vergiftet ist? Und wenn man, nicht
blof in derselben Nation, sondern in demselben Individuum, neben den ver-
abscheuungswiirdigsten Lastern sich gleichzeitig die hochsten Tugenden
ausbilden steht, neben den unnatiirlichsten Gefiihlen die edelsten Bewegun-
gen, wird man da nicht fortgerissen, an dem wirklichen Vorhandensein des
Guten, inmitten so vieles Schlechten, zu zweifeln? und ist es, bei dem An-
blicke dieser im Schmutz verirrten Goldteilchen, nicht erlaubt, anzuneh-
men, dass dieses edle Metall nicht da ist, sondern dass ein eigentiimliches
Spiel des himmlischen Lichtes zuweilen einigen Teilen dieses Schmutzes
das Ansehen und den Glanz des Goldes gegeben hat? Dann priift, dann ana-
lysiert man und ist erstaunt, zu sehen, wie viel Tugenden durchaus falsch,
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wie viele an sich gute Handlungen durch ein unreines Motiv, wie viele an-
dere durch eine schimpfliche Mischung befleckt sind. Man fordert von sich
selbst Rechenschaft iiber seine Bewunderung; man wiirdigt das Prinzip der-
selben herab, was dahin fiihrt, dass man den Gegenstand derselben herab-
wiirdigt. Man fragt sich, ob der Enthusiasmus, den man bei dem Anblicke
einiger grof3en historischen Tugenden empfunden hat, ein recht reiner En-
thusiasmus war, und ob er nicht viel weniger die Liebe der Tugend, als die
Liebe des Ruhmes zum Prinzip hatte. Man fragt sich, ob die Tugend, wel-
che von jedem poetischen Nebenumstande entbl63t, welche auf eine aus-
dauernde, aber einformige, eifrige, aber dunkle Beobachtung beschriankt ist,
von Pflichten, die aus einer niedrigen Stellung hervorgehen, ob die Tugend,
in dieser, doch am wenigsten verdiachtigen, Form uns nicht ein im Vergleich
sehr schwaches Interesse einfloBt, und ob es ein ganz moralisches Gefiihl
war, welches uns von diesem dunklen und triiben Horizonte zu einem blen-
denden Horizonte hinzog, wo groB3e Erlebnisse, gro3e intellektuelle Krifte
die Eigenschaften der groBen Herzen in unsern Augen hoher stellten. Wenn
unsere Bewunderung sich so hat bestechen lassen, wird unsere Tugend un-
bestechlich sein? Wenn der Ruhm unsern Enthusiasmus verfalscht hat, hat
er die groen Handlungen mehr verschont, welche ithn in uns hervorgerufen
haben? und muss man nicht auf seine Rechnung einen Teil, ach! einen gro-
en Teil der Tugenden setzen, welche wir bewundern?

Ihr seht, meine teuren Zuhorer, dass, wenn die Opposition von Seiten der
religiosen Menschen dem Verteidiger der menschlichen Tugenden etwas zu
tun gibt, die Opposition einer andern Klasse von Gegnern ihm eine nicht
geringere Verlegenheit bereitet. Und wir gestehen, fiir unsern Teil, dass,
nach der Kenntnis, welche wir von der menschlichen Natur erlangt haben,
wir heute sehr in Sorge sein wiirden, wollten wir etwas Anderes tun, als
dem Schiffbruche einige Triimmer zu entreiflen. Denn wir glauben an den
Schiffbruch der Menschheit; wir glauben, dass ihr ungliickliches Schiff un-
tergegangen ist; die Trimmer dieser grof3en Katastrophe irren auf den Wel-
len umher; einige davon sind noch zu etwas niitze; aber keines kann den
kleinsten Passagier zum Ufer tragen. Nur, so iiberzeugt wir von dem Fall
der Menschheit sind, gestehen wir nicht zu, dass sie jedem moralischen Ge-
fiihl fremd geworden sei; wir glauben, hinter ihrer Verderbnis Spuren von
Gerechtigkeit und Wohlwollen wahrzunehmen, Spuren, die zuweilen glan-
zend sind, denen man Bewunderung nicht versagen kann; mit einem Wort,
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wir glauben, dass der Mensch nicht von jedem Anspruch auf Ruhm vor dem
Menschen entbl6it ist.

Der Mensch mag mit uns zufrieden sein, wir haben ithm seinen Teil gege-
ben. Er mag sich mit diesen glanzenden Lumpen umgeben; er mag sie be-
wundern, er mag es versuchen, damit seine Nacktheit zu bekleiden und zu
schmiicken; wir geben es zu; wir gehen noch weiter: wir achten diese Lum-
pen, und wir wissen, warum. Aber er, wie hoch er auch seine stolze Bettel-
haftigkeit anschlage, welchen Frieden kann ithm diese unzusammenhéngen-
de und widersprechende Vereinigung der verschiedenartigsten moralischen
Elemente geben, dieser Wille, welcher das Gesetz erkennt und es mit Fiilen
tritt, welcher die Pflicht liebt und zugleich hasst, dieses Herz, welches mit
derselben Gunst die brutalsten Leidenschaften und die heroischste Hinge-
bung in sich aufnimmt und zusammen erwarmt?

Wird er sich iiberreden, dass alles gut in ihm ist? oder dass das Gute das
Schlechte aufwiegen kann? oder dass diese Mischung die eigentliche Ord-
nung bildet, und dass Gott das Schlechte wie das Gute will? Ein Bediirfnis
nach Einheit, stirker als alle Schlussfolgerungen, ruft ihm das Gegenteil zu.
Eine Angst, stirker als alle Trostungen einer falschen Weisheit, wiederholt
thm, dass es nur in der Einheit Sicherheit gibt; ein dunkles Gefiihl sagt ihm,
dass ein Gutes, welches das Schlechte nicht iibersteigt, nicht das wahre Gu-
te ist, und dass eine Tugend, welche das Laster neben sich wohnen ldsst,
nicht die wahre Tugend ist; dass die wahre Tugend, im Mittelpunkte der
Seele ihren Sitz habend, durch ihre bloBe Gegenwart Alles ausschlieBen
wiirde, was nicht sie ist; dass also das, was er mit diesem Namen beechrt hat,
nicht wirklich die Tugend ist, sondern ihre Abspiegelung, ihr Schein, ihre
Erinnerung; und eine Stimme der Verdammung tont wahrend seines ganzen
Lebens dumpf durch alle Beifallsbezeugungen hindurch, welche er bald
sich selbst spendet, bald von Andern empfingt. Grausame Zweifel!
schreckbare Finsternis! wer wird euch verscheuchen? Wer wird am Ende
dieses diistern Weges einen trostenden Schimmer leuchten lassen? Meine
Briider, das Licht, welches im Stande sein wird, die Vergangenheit aufzu-
klaren, wird auch allein die Zukunft erleuchten konnen; derjenige, welcher
im Stande sein wird, das Ubel zu erkliren, wird auch allein die Heilung ver-
sprechen kénnen; unter den Ruinen unserer alten Wohnung ist es, wo man
die Fundamente der neuen zu suchen hat. Einheit, Licht, Zukunft, wir fin-
den Alles zusammen in dem Wort, welches zu allen Menschen ohne Unter-

103



schied gesagt hat: ,,Ihr mangelt alles Anspruchs auf Ruhm vor Gott.*“ Gehen
wir jetzt gemeinschaftlich an die Betrachtung dieser grof3en Wahrheit.
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Der Mensch, alles Ruhmes vor Gott mangelnd - Zweite Rede.

Rom. II1, 23.

Denn es ist hier kein Unterschied; sie sind allzumal Siinder, und man-
geln des Ruhmes, den sie an Gott haben sollen.

Wir haben es in unserer vorhergehenden Rede gesagt: der Mensch hat eini-
ge Anspriiche auf Ruhm vor dem Menschen. Armselige Berechtigung, die
er sich selbst bestreitet, und die er, nach einer genaueren Priifung, sehr oft
mit Err6ten verwirft. Von dem, was thm bleibt, von dem, was thm niemand
verweigern kann, ist er nicht im Stande, fiir sein Elend ein Gegengewicht zu
bilden; seine Schande wird immer, selbst in seinen eignen Augen, grofer
sein, als sein Ruhm. Der allgemeine Zustand der Menschheit wird ihm,
selbst in den Epochen der Kultur und in den Mittelpunkten der Zivilisation,
immer als ein Zustand des Verfalls und des Untergangs erscheinen. Das ist
das Resultat, zu welchem man fast unfehlbar durch ein griindliches Studium
der menschlichen Dinge gelangt; das ist auch das Resultat, zu welchem vie-
le der edelsten Menschen durch die blo3e Priifung ihres eignen Herzens und
die strenge Analyse ihrer Handlungen gelangt sind. So ist die Lage der
Menschheit, so ist ihr Ruhm beschaffen; moge sie sich desselben beméchti-
gen, aber dass sie nicht die Hand ausstrecke nach einem hoheren Ruhm,
dem Ruhme, der von Gott kommt. Diesen verweigern wir ihr durchaus.

Schon durch seine eignen Betrachtungen, sei es, dass er sich einen mittel-
mafigen Begriff von seinem moralischen Wert mache, sei es, dass er ihn
weit liberschitze, wird der Mensch notwendiger Weise dahin getrieben, an-
zuerkennen, dass er nicht auf viel Ruhm vor Gott Anspruch machen kann.
Dieser Gott, dessen durchdringende Blicke die Herzen und die Nieren prii-
fen, kann dort tausend Flecken sehen, welche wir nicht erblicken; und da
nichts sein Urteil bestechen kann, so kann uns nichts die Hoffnung geben,
dass er sich riicksichtlich unserer die geringste Illusion mache. Ferner ist es
ein vollkommen heiliger Gott, dessen Augen, sagt die Schrift, zu rein sind,
um das Schlechte zu sehen. Wenn er das Schlechte in einem Herzen findet,
so empfangt er davon nicht die schwachen Eindriicke, wie wir sie empfan-
gen. Er hat einen Abscheu vor Allem, welches von der Ordnung abweicht;
und dieser Abscheu kniipft sich nicht ausschlieBlich, wie der unsrige, an ge-
wisse Handlungen, welche unserm Instinkt mehr zuwider sind, als andere,
oder welche in hoherem Mal3e die geselligen Beziehungen storen. Hoch er-
haben tiber diesen Unterschieden durch die Majestét seiner Natur, hilt sich
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seine gottliche Unparteilichkeit an das Prinzip der Handlungen; durch ihr
Prinzip richtet er sie, und von diesem Gesichtspunkt aus verdammt er die
Schandtaten, welche uns erschrecken, nicht immer stirker als die Fehler,
welche unser Tadel kaum beriihrt. Seine ganz himmlische Gerechtigkeit, al-
le unsere Klassifizierungen umstof3end, erhebt Alles zu derselben Hohe,
und erkennt den Namen des Verbrechens Gewohnheiten zu, die uns zuwei-
len nicht den leisesten Skrupel verursachen. Nicht allein unsere Laster, nein,
unsere Fehler, nein, unsere von uns als gleichgiiltig erachteten Handlungen,
oft selbst unsere Tugenden kommen bei seiner Stimme herbei, um die Rei-
hen zu fiillen, in denen sich schon so viele augenscheinliche Verbrechen
dringen. Bei dem Gericht dieses heiligen und furchtbaren Richters verwan-
delt sich der gute Mensch in einen Verbrecher, und erscheinen die Muster
der Gerechtigkeit wie Muster der Siindhaftigkeit. Wenn uns Gott so richtet
(und woher sollten wir glauben, dass es anders geschieht?), so bleibt uns al-
lerdings wenig Grund, uns vor ihm zu riithmen.

Wiirde es nicht moglich sein, meine teuren Zuhorer, durch Euch selbst ein
Urteil dariiber zu gewinnen, indem Ihr Euch, bis zu einem gerissen Grade,
auf den Standpunkt Eures Schopfers stelltet? Ihr konnt es sicher, wenn Ihr
das vollkommene Gesetz betrachtet, worin sich, wie in einem Spiegel, die
Vollkommenheit Gottes selbst abspiegelt. Das vollkommene Gesetz, oder
das Gesetz der Vollkommenbheit, hat in der Anwendung keine andern Gren-
zen, als die Moglichkeit. Fasst es nicht einmal ganz ins Auge; nehmt nur ei-
nen Artikel davon, denjenigen, welcher Euch vorschreibt, Eurem Néchsten
zu tun, was Ihr wollt, dass Euch selbst getan wiirde. Ich fiirchte nicht, dass
Ihr diese Vorschrift verwerft; niemand verwirft sie. Selbst diejenigen, wel-
che von dem christlichen Dogma nicht reden héren wollen, nehmen die
christliche Moral gern an; sie setzen etwas darein, die Schonheit derselben
zu fiithlen; sie erheben sie iiber jede andere. Sonderbare Befangenheit! denn
die Moral sollte weit mehr zuriickstoBen, als das Dogma; das Dogma ist
trostend, die Moral ist niederschmetternd. Allein, wie dem auch sei, urteilt
nach diesem einzigen Artikel; und wenn dieser Artikel wahr ist, wenn er in
seiner ganzen Stdrke aufrecht erhalten werden soll, wenn es nicht von uns
abhéngt, ithn zu verstimmeln oder zu schwichen, so gesteht, dass dieser Ar-
tikel Euch verdammt. Seinen Nachsten behandeln, wie man von thm behan-
delt sein mochte, das ist die Vorschrift; aber, ich bitte Euch, wann habt Ihr
sie beobachtet? oder vielmehr, welches ist der Tag, welches die Stunde Eu-
res Lebens, wo Thr sie nicht verletzt habt? Diese Vorschrift, Ihr wisst es, 1st
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nicht negativ; sie umfasst alle Dienste, alle Sorgfalt, alle Hingebung, alle
Wirme der Nachstenliebe; sie setzt voraus, dass der, welcher sie beobach-
tet, nicht mehr fiir sich selbst lebe, dass das Gliick seiner Briider der vor-
ziiglichste Hebel seines Lebens werde; und dass er durch die Macht einer
grofmiitigen Liebe die ganze Welt in sein Herz einschlieBe. Nun wohlan!
diese positive Seite der Vorschrift, ich erlasse sie Euch, und ich will, gegen
alle philosophische Wahrheit, annehmen, dass der negative Teil unabhingig
von dem andern 1st, dass die Menschenliebe darauf beschriankt werden
kann, sich zu enthalten, zu unterlassen, und dass schon dadurch allein, dass
man sich enthélt, andern das Unrecht zu tun, was man nicht von ihnen erlei-
den will, dass man schon dadurch allein, sage ich, menschenfreundlich ist.
Nun! habt Ihr, selbst in diesem beschrinkten Sinn, das Gesetz erfiillt? Er-
fiillt Thr es, wenn Thr im strengsten Sinne von Eurem Rechte selbst da Ge-
brauch macht, wo Euch keine Pflicht dazu verbindet? Erfiillt Ihr es, wenn
Ihr Eurem Néachsten Beispiele gebt, die, von ihm zu empfangen, Euch
schidlich sein wiirde? Erfiillt Thr es, wenn Ihr ohne Notwendigkeit seine Ei-
genliebe verletzt, Thr, deren Eigenliebe so empfindlich ist? Erfiillt Thr es,
wenn Thr ihm die Riicksichten verweigert, nach denen Euch selbst so sehr
verlangt? Erfiillt Ihr es, wenn Thr seine Handlungen mit einer Strenge und
einer Leichtfertigkeit beurteilt, die Ihr ihm nicht verzeihen wiirdet, wenn er
sie gegen Euch anwendete? Von zwei Verpflichtungen ist wenigstens eine
Euch auferlegt: Entweder Ihr miisst Euch aller dieser Dinge enthalten, oder
Ihr miisst alle dem entsagen, was IThr bis zu diesem Augenblick von Andern
verlangt habt; Ihr miisst thnen geben, was Thr von ihnen verlangt, oder von
thnen nicht verlangen, was Thr ihnen nicht geben wollt.

Habt Thr dieses Gesetz erfiillt? verletzt Thr es nicht in jedem Augenblicke?
Haltet in derselben Art Heerschau {iber alle Artikel des Gesetzes; priift
Euch in allen Beziehungen, welche es umfasst; horet sein Urteil, denn es ist
so gut, als ob Gott selbst sprache; darauf zihlet Eure Verluste; seht, wie der
Boden bedeckt ist von Euren niedergeschlagenen Verdiensten, Euren nie-
dergeworfenen Tugenden. Thr nahtet Euch Gott in glinzendem Aufzuge,
mit einem prachtigen Gefolge; da seid ihr vor thm angekommen, durch die
doppelte Reihe der Vorschriften des Gesetzes hindurch; blickt jetzt nach Eu-
ren Seiten, blickt hinter Euch! Was bleibt Euch von dieser stolzen Beglei-
tung? Seid Thr nicht allein und ohne Stiitze vor Gott; seid Ihr nicht dahin ge-
bracht, demiitig die Gnade Dessen zu erflehen, zu dem Ihr, stolz seine Ge-
rechtigkeit anrufend, kamt?
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Ich habe gesagt, die Gnade, meine Briider; denn, ohne weiter zu gehen,
kann ich es schon jetzt sagen. Das Gesetz, in der Tat, verlangte nicht weni-
ger, als seine volle Beobachtung; Euer Gewissen begehrte eben so viel, da
es, bei jeder vernachlissigten Pflicht, bei jeder Ubertretung, die Thr nicht
vermieden habt, nicht ein einziges Mal unterlassen hat, die Larmglocke er-
tonen zu lassen. Wenn Ihr alle seine Vorschriften erfiillt héttet, so hdtte man
Euch doch noch in die Reihe der unniitzen Knechte stellen miissen. Wenn
Ihr Euch nicht bis zu der Reihe der unniitzen Knechte erhoben habt, was
seid Thr gewesen? und, die Sache genauer genommen, was soll man von
diesen hiufigen und unaufhérlichen Ubertretungen des Gesetzes anders
denken, als dass Thr das Gesetz nicht liebt? dass, wenn Thr, durch ein gliick-
liches Zusammentreffen, eine oder die andere seiner Vorschriften erfiillt
habt, es allerdings geschah, weil Eure Neigung Euch dazu trieb, aber dass
das Gesetz an und fiir sich, das Gesetz als Gesetz, Euch verhasst ist, und
dass Thr einige Mal mit ihm zusammengetroffen seid, Ihr aber dass ihr nie-
mals gehorcht habt? Thr werdet mit mir den Schluss ziehen, dass Thr Empo-
rer seid, dass einige Akte eines scheinbaren, zufélligen Gehorsams jene
schreckliche Bezeichnung nicht mildern konne, und dass die Barmherzig-
keit, und nicht die Gerechtigkeit, Eure einzige Zuflucht bleibt.

Hiermit, scheint es uns, haben wir genug dariiber gesagt, um den Zweck je-
des christlichen Predigens zu erreichen, welcher darin besteht, den zittern-
den Siinder zu den Fiilen der Barmherzigkeit nieder zu werfen. Aber wir
vergessen nicht, welches genau der Gegenstand dieser Betrachtung ist; wir
haben bis hierher gezeigt, oder vielmehr, wir haben mit Euch erkannt, dass
der Mensch wenige Anspriiche hat, sich vor Gott zu rithmen; doch man
muss weiter gehen; man muss beweisen, dass, nach der Erkldarung des Apo-
stels, ,,jeder Anspruch auf Ruhm ausgeschlossen ist.*

Sich vor Gott riithmen! und wessen denn? dessen, dass man ithm, sei es in
der Tugend, sei es im Laster, unaufthorlich ungehorsam gewesen ist. Denn
das 1st das Verbrechen, welches unter den Menschen alle moralischen Zu-
stande gleichmacht. Die andern Missetaten sind individuell, dies ist die gro-
Be Missetat des Menschengeschlechts. Tugendhaft oder lasterhaft, alle ha-
ben wir Gott aullerhalb unserer Gedanken gestellt, auBBerhalb der Beweg-
griinde unserer Handlungen, au3erhalb unseres Lebens. Wir haben samtlich
die erste, die grofite von allen Pflichten gleich verletzt. Wir sind Alle in
demselben Grade Ubertreter der ewigen Ordnung.
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Ich will fiir einen Augenblick das Unmogliche voraussetzen, ndmlich, dass
ein Mensch vortrete, welcher sagen kann: Ich habe seit meiner Jugend alle
Gebote des Gesetzes beobachtet, nur habe ich mich nicht um Gott bekiim-
mert; ich habe alle meine Pflichten erfiillt, nur habe ich die wesentlichste
vernachléssigt; ich bin in allen Stiicken tugendhaft gewesen, nur habe ich
die groBte von allen Siinden begangen. Mit wie viel Recht werden wir ihm
nicht sagen: Du bist nicht tugendhaft gewesen, es i1st unmoglich; dieselbe
Quelle kann nicht siiles und bitteres Wasser zugleich geben; dieselbe Seele
kann nicht so widersprechende Elemente in sich schlieBen; der Geist wei-
gert sich, eine so monstrose Verbindung zu begreifen; und wenn du darauf
bestehest, Handlungen Tugend zu nennen, welche, wir gestehen es zu, die
Achtung der Menschen genieBBen, so sind wir unsererseits gezwungen, zu
erkldren, dass diese Handlungen nicht die wahre Tugend bestimmen kon-
nen; dass, getrennt von dem wahren Prinzip alles Guten, sie eben so not-
wendig vergehen miissen, wie eine Blume, welche von ihrer Wurzel ge-
trennt ist, und dass der eifersiichtige Gott niemals eine Tugend ehren kann,
welche ihn nicht geehrt hat.

Und Niemand sage, dass dieses nur ein Streit um Worte ist; dass es auf den
Gehorsam allein ankommt, und dass der, welcher dem Gesetz und seinem
Gewissen gehorcht, Gott gehorcht. Wenn das Eine mit dem Andern iden-
tisch ist, wenn das Eine nicht mehr Miihe kostet, wie das Andere, woher
kommt dieser allgemeine Widerwille, von dem Einen zu dem Anderen
iiberzugehen, von dem Gesetz zu dem Gesetzgeber, von dem Gewissen zu
Gott? Woher kommt dieses unbegreifliche Vorziehen der Sache vor der Per-
son, der Idee vor ithrer Quelle, des Abstrakten vor dem Lebendigen? Warum
will der Mensch die Stimme Gottes nur auf Umwegen horen, und warum
weigert er sich hartnidckig gegen eine unmittelbare Berlihrung mit seinem
himmlischen Vater? Wenn er das Gesetz, als von Gott kommend, hochach-
tet, wenn er das Gewissen als die Stimme Gottes ehrt, woher kommt es,
dass Gott nicht unmittelbar der Zweck und der Gegenstand seiner Huldi-
gungen ist? Es geschieht, meine lieben Zuhorer, darum, weil er in dem Ge-
setz und in dem Gewissen nicht Gott, sondern sich selbst verehrt; es ge-
schieht, weil er sich diese beiden Autoritidten aneignet, sie in sein eignes
Wesen umwandelt, und so, sie als einen Teil von sich anbetend, in der Tat
sich selbst anbetet.
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Was schadet's, sagt Thr, dass ich den Gesetzgeber vernachléssige, vorausge-
setzt, dass ich das Gesetz beobachte? Diese Idee kann, bis zu einem gewis-
sen Punkte, in Euern Beziehungen zu den Gesetzgebern dieser Welt Platz
finden. Sie sind nur Menschen, Eures Gleichen, einfache Reprasentanten
der Gesellschaft, zu der Ihr gehort, einfache Organe der Ideen von Ordnung
und Gerechtigkeit, welche eine hohere Macht in der Gesellschaft niederge-
legt hat. Es ist in ithnen keine Wiirde, deren Quelle in ihnen selbst ldge. Mit
Gott verhilt es sich nicht so. Er stellt Niemanden vor. Er ist nicht das Organ
des Gesetzes, er ist das lebendige Gesetz. Das Gesetz selbst ist nur Gesetz,
weil es von ihm kommt. Er ist selbst die hochste und letzte Ursache von Al-
lem, was er tut, die hochste und letzte Ursache aller Ideen. Wiahrend, auf
der Erde, es das Gesetz ist, welches wir in der Person des Gesetzgebers eh-
ren, so ist es hier der Gesetzgeber, welchen wir in dem Gesetz ehren miis-
sen. Das Gesetz beobachten, ohne Riicksicht auf den Gesetzgeber, heillt das
Gesetz selbst verletzen; denn unsere erste Pflicht gilt dem Gesetzgeber.
Achtung hegen fiir Ideen und Den vernachldssigen, welcher der Urheber
und die Quelle derselben, Den, welcher die Ursache ihrer Wahrheit ist, Den,
von welchem diese Ideen nur der Schatten oder der Wiederschein sind, ist
der schreiendste Widerspruch. Das Gewissen und die Pflicht, das Recht und
das Unrecht als Realitdten zugestehen, und, von dem Wesen abstrahierend,
welches allein die Sanktion dieser Ideen ist, ihnen allein eine Basis gibt, al-
lein die Kette derselben an einen unbeweglichen Punkt befestigt, welches
allein, man kann es sagen, das Vorhandensein derselben im menschlichen
Geiste erklart und sie verstiandlich macht, das ist ein tiefer Unverstand.

Endlich, meine Briider, suchen wir unsere Gedanken ein wenig auszudeh-
nen und zu erheben; dringen wir mit thnen empor, so weit es unsere
Schwachheit ertragt, bis zu dem Begriff von dem Gotte des Moses, von
Dem, welcher sich genannt hat: Ich bin, der ich bin; von dem notwendigen
Wesen, von dem universalen Wesen, sagen wir besser, von dem Wesen, von
diesem Gott, welcher nicht eine Idee, eine Form, eine Abstraktion, sondern
das Wesen ist; von dieser lebendigen, unendlichen, wesentlich einzigen Per-
sonlichkeit, von diesem ewigen Ich, wovon das ich eines Jeden von uns nur
eine geheimnisvolle Ausstromung ist; von diesem Wesen, welches die Ursa-
che aller Dinge und die unsrige ist, unsere Kraft, unser Atem, unser Leben,
alles Positive und Wahre in uns .. .. hiernach wage es noch Jemand unter
uns, zu sagen, dass es das Gesetz ist, worauf es ankommt, und nicht der Ge-
setzgeber!
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Thr stellt Euren Schopfer auf dieselbe Linie, wie einen menschlichen Ge-
setzgeber; und weil ein menschlicher Gesetzgeber nur Gehorsam fordert, so
meint Thr, dass Gott nicht mehr verlangen wird. Aber erkennt Ihr in dem
gottlichen Gesetzgeber denn nur einen Gesetzgeber? und gibt es nur das
Gesetz zwischen Gott und Euch? Ist es das Gesetz, welches Euch mit so
vielen Mitteln des Genusses und des Gliickes begabt hat? Ist es das Gesetz,
welches Euch das Reich der Natur iibertragen hat? Ist es das Gesetz, wel-
ches zwischen Euch und denen Eures Blutes die geheimnisvolle und siif3e
Verbindung der Herzen gebildet hat? Nein! in diesen unermesslichen Seg-
nungen, von denen eine einzige zu dem Gliicke der weniger bevorzugten
Kreaturen hinreicht, verbirgt sich der Gesetzgeber und zeigt sich der Vater,
ein Vater, dessen Giite jeden Gedanken iibersteigt. Und Ihr konntet denken,
dass Ihr mit einem kalten und knechtischen Gehorsam Eure Schuld abzutra-
gen vermoOgt?! Thr konntet glauben, dass von dieser Kraft zu lieben, welche
er in Euren Busen gelegt hat, nichts wieder zu ihm emporsteigen soll?! Euer
ganzer Gehorsam sollte nicht Liebe sein? Euer Herz sollte nicht iiber dem
Gesetze, liber dem Gesetzgeber, den Vater, die Giite, die Liebe suchen, aus
der Euer Leben, Eure Liebe selbst und Eure Gliickseligkeit entspringt? Und
Thr konntet kalt sagen, entartete Kreaturen: Ich gehorche, und das gentigt!
Habe ich nicht meine Schuld abgetragen? Und Ihr solltet nicht begreifen,
dass Thr von dem Gesetz, welches Ihr zu erfiillen meint, das erste und das
grofite Gebot verletzt habt, indem Thr Gott Liebe um Liebe verweigert?!
Nein, sagt nicht, dass Thr in dem Gesetz den Gesetzgeber ehrt, es sei denn
vielleicht, dass er durch die Furcht geehrt werde; sagt nicht, dass diese Hul-
digung Eure Zukunft sichere, es sei denn, dass ein Gefiihl, welches in seiner
ganzen Kraft nicht einen Damon aus der Holle ziehen konnte, allein genii-
ge, Euch in den Himmel einzufiihren. Das Gesetz, in diesem Geiste ausge-
iibt, totet Euch und macht Euch nicht selig.

Man ehrt das Gewissen! In der Tat, ich glaube es. Es wiirde schwierig sein,
es nicht bis zu einem gewissen Grade zu ehren. Das Gewissen wiirde es
nicht vergeben, denn es ist ein unsichtbarer, der Seele zur Seite gepflanzter
Stachel, gegen dessen verborgene Spitze die geringste unregelméfige Be-
wegung die Seele treibt und schmerzlich verwundet. Aber wenn das Gewis-
sen, nach der Verbannung Gottes aus der Tiefe der menschlichen Seele, dort
noch blieb, so geschah es, um sie unauthorlich an Gott zu erinnern; und wer
ist es, der diese Erinnerung empfangt? Man erkennt die Autoritéit des Ge-
wissens an; man sagt oft, dass man es gehort hat; aber man steigt nicht ho-
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her hinauf. Eine wirklich unbegreifliche Sache! Getrennt von dem Gedan-
ken an Gott, ist das Gewissen in unserer Natur nur eine Grille, ein Rétsel,
ein Unsinn. Nun wohlan! diese Stellung weisen ihm die meisten Menschen
an; Thr werdet selbst solche sehen, denen der Gedanke an die Gerichte Got-
tes und an eine letzte Verantwortlichkeit génzlich fremd ist, welche densel-
ben wenigstens zuriicksto3en, und welche dennoch geldaufig von dem Ge-
wissen wie von ihrem inneren Fiihrer sprechen, ganz vergessend, dass,
wenn das Gewissen sich auf Niemand berufen, an Niemand appellieren
kann, wenn es nicht der Lehnstrager Gottes ist, es nichts zu sagen, nichts zu
befehlen hat. Warum hort man auf dasselbe? warum erkennt man es an?
Darum, weil dies nicht eine Sache der eignen Wahl ist; das Gewissen ist da,
und es hiangt nicht von uns ab, dass es nicht da sei; wére es abwesend, so
wiirde man es nicht herbeirufen; da es gegenwirtig ist, so kann man ihm
seine Gegenwart nicht ableugnen. Aber seine, librigens oft beschwerliche
und ungern gesehene, Gegenwart ist nicht die Gegenwart Gottes; das Ge-
wissen ist nur der bestehende und unausloschliche Abdruck einer méachtigen
Hand, welche sich, nachdem sie uns fest umfasst, von uns zuriickgezogen
hat, oder vielmehr, aus welcher wir von einer feindlichen Macht gerissen
worden sind; die Hand ist abwesend, der Abdruck bleibt; dieser geheimnis-
volle Eindruck, den wir uns nicht selbst gemacht haben, fiihrt jeden Men-
schen, der nachdenkt, zu einer dunklen Vorstellung von Gott zuriick; er
kann es bewirken, dass der Mensch Schliisse zieht und die abwesende Hand
sucht; aber er allein kann es nicht bewirken, dass er diese Hand findet.

Wollt Ihr eine deutliche Vorstellung von dem Gewissen im Menschen ha-
ben? Ein undankbares Kind, welches der Taumel des Stolzes fortreifit und
welches treulose Ratschldge verfiihren, entflieht aus dem elterlichen Hause,
um eine Unabhéngigkeit zu genieflen, die man ithm als das hochste Gliick
geschildert hat. Es wagt sich in die Welt, wie ohne Einwilligung, so ohne
Stiitze. Seine Sittenlosigkeit und seine Ausschweifungen lassen in thm
tiberall, selbst da, wo sie nicht die Strenge der gesellschaftlichen Gerechtig-
keit hervorrufen, das aufrithrerische und entartete Kind in seiner wahren
Gestalt erblicken. Aber mitten in seinen Verirrungen erinnert etwas an seine
gute Herkunft; in seiner Sprache eine gliickliche Wahl des Ausdrucks; in
seinen Manieren etwas Hervorstechendes; in seinem Lebenswandel selbst
edle Regungen, welche einen Kontrast mit seinem iibrigen Leben bilden;
mit einem Wort, eine Spur, welche schwer von den ersten Gewohnheiten ei-
nes Menschen von guter Geburt zu verwischen ist, begleitet ihn bis an die
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Orte und in die Gesellschaften, wo dieses Verdienst am wenigsten gewlir-
digt wird. Es scheint, dass alles nur mogliche Schlechte von einem Wesen
zu erwarten 1st, welches mit Vorsatz das Herz eines Vaters hat brechen kon-
nen; und dennoch sehr oft, wenn die Verfiihrung des Beispiels ithn auffor-
dert, die letzten Grenzen der Rechtschaffenheit zu iberschreiten, zaudert er,
tritt er zuriick, scheint es, als ob die Achtung vor sich selbst ihn noch zu-
rickhielte. Wider seinen Willen; an ihn gefesselt, folgen ihm die Erinnerun-
gen seines ersten Zustandes, umgeben sie ihn, fangen sie auf dem Wege zu
seinem Herzen wenigstens einen Teil der pestilenzialischen Luftstrome auf,
welche die Welt aushaucht, und verhindern ihn so, von Ausschweifung zu
Ausschweifung, von Fall zu Fall, alle moglichen Konsequenzen seines ers-
ten Verbrechens zu durchlaufen.

Treues Bild des Menschen in seinem Zustande des Abfalls! Das Gewissen
spricht noch zu ithm: Er folgt ihm zuweilen, aber Den, im Namen dessen es
spricht, aber Den, welcher es im Busen des Menschen als eine immerwéh-
rende Mahnung zuriicklieB3, als einen anhaltenden Ruf zur Riickkehr .. Den
hort man nicht, Dem dient man nicht, Den schwort man ab, sich immer wie-
der damit beruhigend, dass man doch hie und da in etwas dem beschwerli-
chen Angstgeschrei des Gewissens nachgegeben hat! Ach, hitte man es im-
mer gehort und wére man ihm immer gefolgt, auch dann wire es noch nicht
so, wie Gott seine Rechte und unsere Pflicht versteht! Wie hoch wir auch
die Wiirde des Gewissens anschlagen, eine Wiirde, die es von Gott erborgt,
Gott will nicht durch dasselbe verdriangt sein. Weit entfernt, fiir dasselbe
von einem seiner Rechte abzustehen, weit entfernt, zu seinen Gunsten abzu-
danken, wie man es vorauszusetzen scheint, hat Gott, der nicht will, dass
die Verjahrung sich gegen seine Anspriiche erhebe, zuweilen dem Gewissen
selbst thm gegeniiber Stillschweigen geboten. Auf diesem Begriffe seines
unmittelbaren Rechtsanspruchs auf Gehorsam beruhen viele der VerheiBBun-
gen und Vorschriften des alttestamentlichen Haushaltes. Allerdings, wenn
Thr den Zusammenhang dieser Geschichte nehmt; seht Thr wohl, dass Gott
im Allgemeinen sein eignes Werk ehrt, indem er das Gesetz der Moral, wel-
ches er von Anbeginn in das menschliche Herz geprégt hat, anerkennt, und
sogar sanktioniert; aber eben so wie er, ohne etwas an der Verbindung der
Kréfte zu dndern, aus denen er das System der Natur zusammengesetzt hat,
dort, in Zwischenrdumen, seine eigne Kraft in dem Werke der Wunder ein-
schreiten ldsst, eben so gebietet er in der moralischen Ordnung unserm na-
turlichen Gefiihle, unserm moralischen Sinne ein momentanes Stillschwei-
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gen, und befiehlt ausdriicklich, was diese nicht einmal erlaubt haben wiir-
den. Als Abraham gelobt wird, seinen Sohn, trotz des Straubens der viterli-
chen Liebe, zum Scheiterhaufen gefiihrt zu haben, als Saul bestraft wird,
weil er einer Regung des Mitleids gehorcht und nicht getan hat, was man
bei jeder andern Gelegenheit einen Missbrauch des Sieges genannt haben
wiirde, wie soll man in diesen beiden schrecklichen Tatsachen nicht ein
schlagendes Symbol der Wahrheit erkennen, von welcher ich rede, ndmlich:
dass Gott iiber dem Gewissen steht, dass unser Gehorsam ihm gelten soll,
und dass seine gottliche Eifersucht sich nicht mit einem geringeren Preise
begniigt?

Zur Unterstiitzung dieser Prinzipien ldsst sich noch ein wichtiger Grund an-
fiihren. Es ist der, dass der Gehorsam gegen Gott, ich sage, gegen Gott un-
mittelbar, allein fahig ist, die Jugend hervorzubringen. Wenn man, indem
man sich alles dessen erinnert, was wir in unserer vorhergehenden Rede
eingerdumt haben, in dieser Behauptung zugleich einen Widerspruch und
ein Paradox findet, so wolle man geneigt sein, dem, was uns noch zu sagen
bleibt, einige Aufmerksamkeit zu schenken.

Die Tugend, ist sie ein Wort oder ein Etwas, eine Fiktion oder eine Realitét?
Wenn sie ein Etwas ist, eine bestimmte Realitdt, so muss sie eine sein in
threm Prinzip, eine in threm Ursprunge. Wenn sie mehrere Prinzipien hat,
so ist sie mehrere Dinge auf einmal, so ist sie die kiinstliche Vereinigung
von mehreren Phanomenen, denen man einen Kollektiv-Namen aufgedrun-
gen hat, und deren innere Natur, eben dadurch, unerklérlich bleibt. Man
muss notwendiger Weise zugestehen, dass iiber der kindlichen Pietét, iiber
der Gerechtigkeit, dem Wohlwollen, der Keuschheit, Etwas steht, welches
keines dieser Dinge ins Besondere ist und welches sie alle mit einem Male
umfasst; ein Prinzip, nach welchem wir nicht blo3 ehrfurchtsvolle S6hne,
oder gerechte Menschen, oder wohlwollende, oder aufrichtige, oder keu-
sche Menschen sind, sondern alles dies mit einem Mal, sondern alles, was
man sein muss; eine allgemeine Kraft, welche unsere Seele fiir die morali-
sche Ordnung in ihrer ganzen Ausdehnung empfianglich machen, und uns
dieselbe in allen thren Anwendungen, lieben lassen soll; mit einem Wort,
welche in uns nicht Tugenden erzeugt, sondern die Tugend. Dieses Wort
Tugend, in seinem allgemeinen oder abstrakten Sinn, bedeutet es etwas,
meine Briider? Gibt es eine Hauptquelle, von welcher die besonderen Tu-
genden die Ausfliisse, einen Stamm, von welchem die besonderen Tugen-
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den die Weste sind? Wenn Ihr es verneint, so neigt Ihr Euch zum Materialis-
mus; denn er allein kann iiber Eure Theorie Auskunft geben. Wenn Ihr es
im Gegenteil bejaht, so zeigt uns diesen Stamm und diese Quelle. Die Ent-
deckung dieses schaffenden Prinzips bildet seit langer Zeit die Aufgabe und
die Verzweiflung der Moral-Philosophie. Werdet Ihr es im Gewissen su-
chen? Aus dem Gewissen, in seinem gegenwartigen Zustande, konnt Thr ei-
nige besondere Tugenden herleiten, aber ihr aufwirts verfolgter Lauf wird
Euch nicht zu dem Urbett, aus welchem sie sich ergieBen, nicht zu dem ge-
meinsamen Schatz threr Wasser hinfithren. Was gibt es Allgemeineres in
dem menschlichen Gewissen, als diesen Grundsatz, welchen wir schon an-
gefiihrt haben: ,,Tue Andern Alles, was Du wiinschst, dass Dir getan wiir-
de?* Wie weit ist er entfernt, die ganze Ausdehnung des moralischen We-
sens zu umfassen! Wie sollte dieser Grundsatz die Verpflichtung enthalten,
sein Inneres zu reinigen? Wie solltet Thr daraus die Verpflichtung folgern,
Gott die Huldigungen darzubringen, welche ihm zukommen? So ausge-
dehnt der Grundsatz ist, so umfasst er nicht die Halfte unserer Pflichten.
Und in der Ausilibung? welche Liicken, welche Unterbrechungen lasst er
nicht bestehen! Was fiir ein unzusammenhingendes und bruchstiickiges
Ding ist also die menschliche Moralitét selbst bei dem durch seinen Charak-
ter am meisten ausgezeichneten Menschen! Vergebens sucht Thr in thm das
gemeinsame Prinzip aller Moralitét; noch einmal, er zieht aus seinem Ge-
wissen nur Tugenden, er zieht die Tugend nicht daraus.

Es ist dem so, weil die Tugend nicht weniger hoch gesucht werden kann, als
in Gott, welcher ihre hochste und einzige Quelle ist. Es ist dem so; weil die
Liebe Gottes die Tugend ist, weil die Kraft, welche im Menschen, parallel
und mit einem Wurf, alle Tugenden hervorbringt, nur in diesem Gefiihl
ihren Sitz hat. Auch ist es das Erwachen dieses Gefiihls im Inneren der
menschlichen Seele, worin das Evangelium die Wiedergebart bestehen
lasst. Es lehrt uns nicht tugendhaft sein durch allméhliges Hinzufiigen, in-
dem wir, so zu sagen, eine Tugend an die andere anreihen. Es vereinigt uns
mit Gott durch den Glauben, und dieser Glaube, welcher die Liebe erzeugt,
entwickelt gleichzeitig in der erneuerten Seele alle die Eigenschaften und
alle die Gewohnheiten, welche, zusammengenommen, die Tugend bilden.
Und weil es in dem Mittelpunkte selbst der Seele ist, und nicht an verschie-
denen Punkten ihrer Oberfldche, wo es den einzigen Keim niederlegt, so
sind es auch die inneren Gesinnungen, welchen es eine uns umschriankte
Wichtigkeit beilegt. Die Bibel allein hat mit einer vollstandigen Sachkennt-
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nis gesagt, dass ,,die Quellen des Lebens aus dem Herzen entspringen.* Die
sozialen Tugenden, durch den gewdhnlichen Moralisten als Zweck verfolgt,
sind in den Augen des christlichen Moralisten nur das Erkalten der inneren
Tugend, das Zeichen und die Kundgebung ihres Vorhandenseins in der See-
le. Die menschliche Moral, in ihrem vollkommensten Zustande, ist eine sin-
nige Mosaikarbeit, aus welcher der geringste Stof3 einen Haufen von bunten
Triimmern macht; die christliche Moral ist die michtige Pyramide, bei der
jeder Teil dieselbe Stiitze in threr unermesslichen Basis findet, welche uner-
schiitterlich ist, wie der Boden, der sie tragt.

Mit welchen Anspriichen sich also auch der Mensch seinem gottlichen
Richter zu nahen vermag, er kann nicht mit der Tugend vor ihn hintreten; er
hat sie nicht, denn er hat nicht die Liebe Gottes; welchen Ruhm konnte er
also bei Gott finden? Gestehen wir, dass jeder Anspruch sich zu rithmen
ausgeschlossen ist; ausgeschlossen fiir den Menschen, den die Welt verach-
tet; ausgeschlossen fiir den, welchen die Welt hochachtet. ,,Es ist kein Un-
terschied,” sagt der Apostel, ,,sie sind allzumal Siinder.* Bis hierher ldsst
sich die Moglichkeit eines Unterschiedes begreifen, aber er fiigt hinzu: ,,und
Alle mangeln jedes Anspruchs auf Ruhm vor Gott.*“ Hier schwinden die
Unterschiede; denn diese Siinde, welche die Siinde im eigentlichen Sinne
ist, ist dieselbe bei Allen. Von diesem Gesichtspunkte aus ist der gutmiitigs-
te Mensch harten Herzens, der gerechteste ungerecht, der redlichste untreu,
der ergebenste aufrithrerisch und der reinste unkeusch; denn Alles, womit er
die Menschen verschont, tut er Gott.

Glaubt nicht, dass uns unbekannt ist, in welchem Grade sich ein natiirliches
Gefiihl oder Vorurteil gegen diese Erklarung empdren kann. Wir konnten
uns begniigen, zu antworten, dass dieselbe nichts desto weniger wahr ist,
und zwar mit einer groBBeren Gewissheit, als alle Vorurteile. Aber die Be-
trachtung einer interessanten Tatsache wiirde, wenn es notwendig wére, die
schon so grofle Gewissheit noch verdoppeln.

Es wire natiirlich, anzunehmen, dass, je tugendhafter ein Mensch ist, je we-
niger wird er sich geneigt finden, die Lehre unsers Textes zu unterschrei-
ben, oder wenigstens dass er sich, in dieser Beziehung, nicht mit dem ent-
schieden lasterhaften Menschen in dieselbe Linie stellen lassen wird. Ich
leugne nicht, meine Briider, dass man unter den rechtschaffenen Leuten
leicht einige Beispiele dieses natiirlichen Pharisdismus finden konnte. Aber
was man auch bei den auserlesenen Seelen antrifft, und mehr bei ihnen, als
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anderswo, ist die Bereitschaft, sich iiber sich selbst zu beklagen, und sich
freiwillig weit unter die Seelen zu stellen, welche in der allgemeinen Mei-
nung ihnen sehr untergeordnet werden. Sollte es nicht sein, dass diese aus-
erlesenen Seelen, fiir welche ihre Uberlegenheit selbst vielleicht eine Offen-
barung ist, dunkel flihlen, dass thnen mitten in ithren liebenswiirdigen Tu-
genden die eigentliche Tugend fehlt? Gehen wir weiter: solche Seelen tref-
fen mit dem Christentum zusammen. Wer bedarf es, nach den gewohnlichen
Begriften, weniger als sie? Haben sie nicht schon durch den Vorzug ihres
Charakters den grof3ten Teil dessen, was es thnen geben kann? Ach! mehre-
re bilden es sich in der Tat ein! aber es gibt Andere, und dies geniigt uns,
welche ganz entgegengesetzt dariiber urteilen. Mitten in ithren so gerithmten
Tugenden bemaéchtigt sich ihrer mit aller Gewalt ein Bediirfnis, nicht blof3
der Vervollkommnung, sondern der Vergebung, der Gnade; sie bekennen
fre1, dass sie nichts in sich haben, womit sie sich vor Gott rithmen kénnen.
Spricht man mit ihnen von ihren Tugenden, so fragen sie, ob diese Tugen-
den verhindern, dass nicht ihr Leben eine lange Reihe von Ubertretungen
des gottlichen Gesetzes sei? Spricht man mit thnen von dem inneren Wert
dieser Tugenden, so steht man sie traurig lacheln, denn sie kennen den
Mangel dieser rein menschlichen Tugenden, welche jedem Prinzip des reli-
giosen Gehorsams fremd sind. Ihr Zeugnis zu verwerfen, meine Briider, ist
keine leichte Sache; das hieBe, gegen jedes richtige Verfahren, denjenigen
cher Glauben schenken, welche sich rithmen, als denen, welche sich ankla-
gen; das hieBe der Wahrheit grade in dem Falle misstrauen, wo sie am we-
nigsten verdachtig ist, und die Weisheit des Verstandes derjenigen leugnen,
denen man sie bis dahin nicht hat absprechen konnen; das hie3e annehmen,
als sei es unmoglich, dass eine aufmerksame Priifung seiner selbst und des
gottlichen Gesetzes einen verniinftigen Menschen zu andern Ansichten iiber
Moral fiihren konne, als sie die besitzen, welche diese Priifung nicht vorge-
nommen haben; das hie3e, mit einem Wort, eine Leichtfertigkeit an den Tag
legen, welche man sich bei keinem andern Gegenstande verzeihen wiirde.
Ich glaube, dass eine Erscheinung wie die, welche wir bezeichnen, zum we-
nigsten der ernstlichsten Aufmerksamkeit wiirdig ist, und dass man sich
nicht ihrer Betrachtung entziehen soll, bevor man sie sich nicht erklart hat.

Wir unsererseits, wenn man nach unserer Meinung fragt, wir gestehen, dass
der Wahnwitz des menschlichen Stolzes uns mit Staunen erfiillt. Die
Menschheit beugt sich unter der Last ithrer Missetaten; die Schandtaten
driangen sich in ihrer blutigen Geschichte; ein Todesatem entstromt dem In-
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nersten der Gesellschaft; das Leben eines jeden Menschen ist, nach seinem
eignen Gestéindnis, ein Gewebe von Ubertretungen, und, in Bezug auf die
Rechte Gottes betrachtet, eine lange und bestindige Untreue; von diesen
schrecklichen Behauptungen kann der Mensch keine in Abrede stellen. Der
Sohn Gottes kommt und sucht ihn in der Tiefe dieser Verworfenheit auf;
von so weit, als diese entehrte Kreatur ihn horen kann, ruft er ihr das Wort
der Gnade entgegen; er fordert sie auf, sich an ihn anzuschlief8en, und ver-
spricht ihr, dass sie unter seiner Fiihrung ohne Furcht vor ithrem Richter
wird erscheinen konnen. Halt, sagt der stolze Verbrecher, halt! wer hat denn
gesagt, dass ich der Gnade bediirfe? und mit welchem Rechte will man mir
diese demiitigende Wohltat anbieten? Und meine Tugenden, hat man sie ge-
zahlt? meint man, dass sie auch um Gnade bitten miissen? werde ich sie, die
edlen Gefahrten meines Lebens, als Flehende an die Stufen eines Richter-
stuhls schleppen, vor welchem das Verbrechen allein erscheinen soll? Wenn
meine Siinden der Nachsicht bediirfen, meine Tugenden machen nur An-
spruch auf Gerechtigkeit; und man meint sie von der Strafe loszusprechen?
Ja, man meint sie loszusprechen, Ungliicklicher, den der Stolz verwirrt; aber
was kommt iibrigens darauf an? mit ihnen oder ohne sie bist du verdammt;
die zwolfte Stunde wird gleich schlagen; der Brautigam ist an der Tiire; ist
deine Lampe angeziindet? ist deine Seele mit Gott vereinigt? gehorst du
thm an durch die Neigungen deines Herzens? kannst du gliicklich sein in
der Gesellschaft der Heiligen, Christi und Gottes selbst? das ist die wahre
Frage, die Lebensfrage; und in dieser feierlichen Stunde, wo deine irdische
Wohnung iiber deinem Haupte zusammenstiirzen will, wo dir nur ein Au-
genblick gegeben ist, um zu entkommen, verlierst du ithn damit, einige eitle
Trimmer zusammen zu raffen, mit welchen du nicht leben kannst, und
durch welche du im Gegenteil untergehen wirst.

Tugendhafte Siinder, lasterhafte Siinder, hort noch einmal das Wort des
Apostels : ,,Es ist kein Unterschied; ihr mangelt, die Einen wie die Andern,
alles Anspruchs auf Ruhm vor Gott.*

Aber den Siindern jeder Art, uns Allen, der ganzen Welt, ruft der Mann
Gottes in der Schrift zu: ,,Gott hat Euch Alle in die Emporung eingeschlos-
sen, auf dass er sich Aller erbarme.* Es gilt vor ihm weder das Ansehen der
Person, noch das Ansehen der Siinden; er gibt nichts auf einige geringe Un-
terschiede; er wendet nicht unsern eitlen Mal3stab auf uns an; denn die Erb-
stinde ist gleich bei allen; und wie er uns Alle in die Emporung eingeschlos-
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sen hat, so schlieBt er uns Alle in die Barmherzigkeit ein. Arbeiter der ers-
ten, der zweiten, der elften Stunde, was sage ich? Thr, die Ihr gar keine Ar-
beiter gewesen seid, und die Thr, angelangt bei der verhdangnisvollen zwolf-
ten Stunde, nur Verwirrung und Trdnen zu bieten habt, es ist Platz fiir Euch
Alle in seinen Armen; aber man muss sich in sie hineinwerfen; aber man
muss seine Hilfe nicht anderswo suchen; aber man muss nicht dem so oft in
dem Propheten verkiindigten Fluche Trotz bieten: Wehe denen, die hinab-
ziehen in Agypten um Hilfe! das heilt, wehe denen, welche im Widerstre-
ben, aus reiner Gnade selig zu werden, sich in die Erinnerung an ihre guten
Werke, an ihren guten Willen, thre guten Absichten fliichten, oder in den
triigerischen Vorwand, dass sie ihre Schwéache nicht haben besiegen kon-
nen, oder in den gottlosen Gedanken, dass Gott ihnen auf Unkosten seiner
Gerechtigkeit verzeihen werde! Die Amnestie ist da fiir Alle, ohne Zweifel,
fiir Alle in gleicher Art; aber man muss sie so annehmen, wie sie dargebo-
ten wird, nicht als ein Recht, sondern als eine Gnade, nicht als ein Aufge-
ben der Prinzipien des gottlichen Regiments, sondern als den Preis der
Fleischwerdung Jesu Christi, als eine Vergeltung des Opfers, welches er
vollbracht, und der Biirgschaft, welche er geleistet hat.

Das sind die Gesinnungen, mit welchen man vor diesem beleidigten Herrn
erscheinen muss, welcher allein das Recht hat, die Grundlagen des Vertra-
ges zu legen und zu regeln, den er sich herabldsst, mit uns zu schlieen. Das
hiefe die erste Emporung feierlich bestéitigen und durch eine zweite er-
schweren, wollte man iiber die Bestimmungen dieses Vertrags streiten, An-
derungen darin vorschlagen, iiber diese oder jene Klausel rechten; was sage
ich wollte man ihn nicht mit der ganzen Inbrunst der Dankbarkeit und der
ganzen Hingebung der Liebe annehmen!

Erwigt alle diese Dinge, meine teuren Briider! und mogen die von Euch,
welche innerlich fiihlen, dass sie nicht mit Gott ausgesohnt sind, sich ohne
Aufschub fragen: Was zogern wir, uns mit der gottlichen Gerechtigkeit zu
vergleichen? Wollen wir, ohne einen Schatten von Hoffnung, dabei behar-
ren, mit den Emporern gemeinschaftliche Sache zu machen? Wollen wir,
dass der Tod uns, eingeschlossen in der Emporung, tiberrasche? Lassen wir
die Welt unsere Schwachheit verhohnen; es liegt keine Feigheit darin, mit
Gott zu kapitulieren. Wahnwitzig ist, wer fiir den eitlen Ruf des Mutes die
Hoffnungen der Ewigkeit hingeben kann! ungliicklich, wer ein ganzes Le-
ben hat hinbringen kénnen, ohne Gott zu dienen und ohne Gott zu lieben!
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Da sind wir also, Herr, nimm uns zu dir, nimm uns ganz und gar; wir wollen
nicht mehr uns selbst angehoren, wir wollen Dem angehoren, der uns zu-
erst, der uns mit einer ewigen Liebe geliebt hat!
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Uber das Prinzip der christlichen Moralitat.

Rom. XII, 1.

Ich ermahne euch, liebe Briider, durch die Barmherzigkeit Gottes, dass
ihr eure Leiber begebet zum Opfer, das da lebendig, heilig und Gott
wohlgefillig sei, welches sei euer verniinftiger Gottesdienst.

Meine Briider! Vor Kurzem unterhielt eine von jenen Flugschriften, welche
dazu bestimmt sind, der 6ffentlichen Neugierde eine tigliche Speise darzu-
bieten, ihre Leser von einem neuen Werke, welches, wenn man dem Beur-
teiler Glauben schenkt, alle Freunde der gesunden Moral in die grof3te Un-
ruhe versetzen sollte. Dies gefdahrliche Werk entwickelt eine Idee, welche
zeigen wird, wie sehr die Lehre, und vielleicht die Absicht des Autors, ver-
giftet ist, diese Idee ndmlich: dass alle Bemiihungen des Menschen ihm
nicht die Seligkeit erwerben konnen, und dass nichts zu tun ist, um sie zu
verdienen. Thr werdet mich fragen, meine Briider, welches dies so hart beur-
teilte Buch ist. Ich weil} es nicht, es ist nicht einmal genannt, aber es konnte
das Evangelium sein. Denn auch das Evangelium erklart, dass der Mensch
nicht durch seine Werke selig, dass die Seligkeit ganz umsonst gegeben
wird; und dass dieses nicht liegt an Jemandes Wollen oder laufen, sondern
an Gottes Erbarmen. Und da das Evangelium kein anderes Mittel des Heils
aufstellt, noch zuldsst, so geht daraus klar hervor, dass jedes andere Mittel,
welches wir versuchen konnten, uns nicht zum Ziele fithren wiirde, auch
selbst die grofBten Anstrengungen nicht, welche wir machen kénnten, um
den Willen Gottes zu erfiillen. Da habt Ihr die Lehre in ihrer ganzen Nackt-
heit, ich hitte beinahe gesagt, in ihrer ganzen Rohheit. Was sollen wir nun
tun, meine Briider? Da sich die Menschen, welche diesen Lehren das Urteil
sprechen, fiir Christen ausgeben, so wiirde es, um sie zum Schweigen zu
bringen, vielleicht geniigen, wenn man ihnen bemerkbar machte, dass die
Lehren, welche sie tadeln, eben die Lehren des Evangeliums sind, und dass
seit ungefahr achtzehn Jahrhunderten die Kirche diese Lehren als Grund-
wahrheiten bekennt und verkiindet; allein da diese unbesonnenen Richter,
aufler einer groBBen Unbekanntschaft mit dem Evangelium, ein groBes Maf3
von Uniiberlegtheit und einen Mangel an wahrer Philosophie befunden, so
mochte es vielleicht am Orte sein, den in Rede stehenden Satz, als eine ein-
fache Idee, als eine reine Theorie, bei dem Lichte der Vernunft allein zu
priifen. Dies wollen wir unternehmen, und wir hoffen, es wird aus dieser
Priifung hervorgehen, dass diese Lehre nicht blof verniinftig und moralisch
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ist, sondern dass sie die einzige verniinftige und die einzige wahrhaft mora-
lische ist; hierin allein wird der Gegenstand der folgenden Rede bestehen.

Geben wir uns vor Allem genau Rechenschaft iiber die Schwierigkeit, wel-
che man uns vorhilt. ,,Eine Lehre,* sagt man, ,,welche uns erklért, dass man
die Seligkeit nicht verdienen kann, eine Lehre, welche die Hinldanglichkeit
und folglich die Notwendigkeit der guten Werke leugnet, steht in direktem
Widerspruch mit dem Begriff der Moral; denn die Moral ist die Wissen-
schaft von der Pflicht; und in der Lehre, welche man angreift, gibt es keine
Stelle flir die Pflicht. Was noch mehr ist, diese Lehre steht im Widerspruch
mit dem Evangelium, denn auf jeder Seite empfiehlt dasselbe die guten
Werke; und diese Lehre schlief3t sie aus.* Lasst uns, meine Briider, diesen
Einwurf aufnehmen, und zugleich an die, welche ithn uns machen, unserer-
seits einige Fragen richten.

Wenn es eine religidose Moral gibt, d. h. ein System von Pflichten gegen den
Schopfer, so bedarf es, nicht wahr, irgend einer Triebfeder in uns, um uns
zur Austibung dieser Pflichten zu vermogen? Man gesteht dies zu. Kann es
eine andere Triebfeder geben, als eine von den beiden folgenden: das Inter-
esse und die Aufopferung? Nein, es ist nicht moglich, sich eine dritte zu
denken! Nun wohlan! diesen beiden Triebfedern entsprechen zwei Lehren,
welche wir untersuchen wollen.

Nach der ersten dieser Lehren kommt jeder Mensch mit ganzen Féahigkeiten
in die Welt, mit Verpflichtungen, welche denselben entsprechen und mit der
Erwartung eines Schicksals, welches mit der Art, in der er diese Fahigkeiten
angewendet, diese Verpflichtungen erfiillt hat, in Verhéltnis steht. Zwischen
Gott und thm besteht ein stillschweigender Kontrakt, eine gegenseitige Ver-
bindlichkeit. Der Mensch verspricht den Gehorsam, und Gott verspricht das
Gliick. Wer das Gute tut, wird belohnt, wer das Schlechte tut, bestraft wer-
den. Das ist genug, uns alle unsere Pflichten iiben zu lassen.

Das Interesse also ist in dieser ersten Lehre die Triebfeder, welche man uns
vorschligt; ein allerdings sehr erhabenes Interesse, das unermesslichste von
allen, aber immer ein Interesse. Nun, wer sieht nicht auf den ersten Blick,
wie ungeniigend und mangelhaft diese Triebfeder ist? Zunéchst fiihrt dieses
Prinzip ein fremdes, man kann sogar sagen, feindliches Element in die Mo-
ral ein, weil die Tugend wesentlich in dem Opfer des Ich besteht. Dies Prin-
zip zeigt nicht gleich alles, was es der Moral Zuwiderlaufendes enthélt; aber
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lasst es wirken, und bald wird es Alles an sich gerissen haben; bald wird es
Euch erkennen lassen, dass der Erfolg den ganzen Wert der Handlungen
ausmacht, dass der reine Gewinn oder der letzte Verlust ihnen thren wesent-
lichen Charakter gibt; das Gute ist nicht mehr gut durch sich selbst, es ist
nur gut, in so weit es das Gliick zusichert; eben so ist das Laster nicht mehr
Laster in sich selbst, es ist nur Laster in so weit, als es dem Ungliick aus-
setzt. Man braucht an das Laster nur Versprechungen zu kniipfen, und es
wird Tugend, Drohungen an die Tugend, und sie wird Laster. und doch
muss, wenn die Moral nicht ein leeres Wort ist, die Tugend, getrennt von
thren Hoffnungen, noch etwas sein, so wie das Laster, getrennt von seinen
Gefahren. Das ist nicht Alles. Vergessen wir nicht, dass es sich um eine reli-
giose Moral handelt, um Pflichten, die Gott zum Gegenstande haben; aber
die erste von allen diesen Pflichten, die einzige, um richtig zu reden, ist die
Liebe. Das Gesetz wird nur durch die Liebe erfiillt; niemals aber wird sich
das, zu seiner hochsten Gewalt gesteigerte, Interesse, niemals wird sich der
vervollkommnetste Egoismus bis zur Liebe erheben; man kann Handlungen
berechnen; man kann das duflere Leben berechnen; man kann, aus Interesse,
all sein Habe den Armen geben und seinen Leib brennen lassen; aber man
kann sich, aus Berechnung, nicht mehr bestimmen zu lieben, als man aus
dem Zusammenstof3 von zwei Eiszapfen den kleinsten Funken ziehen kann.

Angewidert von dieser ganz egoistischen Moral, haben andere Geister ein
anderes System getraumt. Sie haben das Interesse ginzlich ausgeschlossen,
und haben gemeint, die Tugend um ihrer selbst willen zu iiben. Die Tugend,
sagen sie, ist sie nicht, unabhiangig von den Giitern, welche sie verschafft,
wiirdig, alle unsere Huldigungen zu empfangen und alle unsere Gedanken
einzunehmen? Hat Gott, der die Wahrheit, die Schonheit, die hochste Giite
ist, notig, uns durch Versprechungen anzutreiben, durch Drohungen zu er-
schrecken, um unsern Gehorsam zu erhalten? Wir wiirden erréten, wollten
wir, indem wir ihn dienen, andern Eindriicken weichen, als denen, welche
aus seinen Vorziigen selbst hervorgehen.

Nun wohlan, meine Briider! wer von uns wird zu sagen wagen, dass Diese
hier nicht Recht haben? Wer wird nicht gern dies erhabene System unter-
schreiben? Aber, auf der andern Seite, wer wird es verwirklichen? Es ist
schon dies System, es ist edel, es ist in einem Sinne sogar wahr; es hat nur
einen einzigen Fehler, den ndmlich, dass es unausfiihrbar ist. Halten wir ein
mit unsern Schlussfolgerungen, und lassen wir die Tatsachen reden. Wo
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sind Diejenigen, welche Gott aus reiner Liebe dienen? Was sage ich? Wo
sind Die, welche Gott lieben? Suchen wir nicht, uns zu tduschen! Diese
fliichtigen Rithrungen, welche uns der Gedanke an den Schopfer oder der
Anblick seiner wundervollen Werke empfinden lisst, diese oberfldchlichen
Eindriicke, welche iibrigens so vielen Herzen fremd sind, alles dies ist keine
Liebe. Wenn wir Gott nur lieben, sobald wir einen Gefallen daran finden,
unsere Gedanken, unsere Neigungen, unsere Wiinsche, unser ganzes Leben
thm unterzuordnen; wenn wir Gott nur lieben, sobald unser Wille in dem
seinigen verloren, untergegangen ist; wenn wir Gott nur lieben, sobald ihn
beleidigen uns schon hienieden als das grofte, das einzige Ungliick, und
thm gefallen als die grof3te, die einzige Gliickseligkeit erscheint; wenn wir
Gott nur lieben, sobald unser Herz zwischen die Kreaturen und ihn dieselbe
Entfernung setzt, welche er selbst dazwischen gesetzt hat ... antwortet, o
Ihr, die Ihr mich hort, wer ist es dann, der 1thn liebt? Es ist wahr, dass das
Kind der Welt oft ausruft: Ich liebe Gott, gewiss! und wer ist es, der ihn
nicht liebt? aber nichts eben beweist die Verirrung unsers Lebens besser, als
die Verwegenheit dieser Behauptung. Derjenige, welcher anfangt, Gott zu
lieben, ist es gerade, der zuerst iiber seine Gleichgiiltigkeit gegen Gott er-
schrickt. Wir lieben Gott! Ach, eilen wir nicht, es auszusprechen! Wenn wir
fiir ihn den zehnten, den hundertsten Teil der Zuneigung haben werden, die
wir fiir einen Verwandten, einen Freund, fiir einen irdischen Wohltéiter ha-
ben, dann wird es vielleicht Zeit sein, zu sagen, dass wir ihn lieben. Bis da-
hin lasst uns schweigen und in den Staub zuriicksinken.

Und wenn wir ihn nicht lieben, was wird dann diese uninteressierte Moral,
welche wir mit Recht vorzogen? Was wird dieses gelduterte System, worauf
wir so stolz waren?

Es ist wahr, dass es in der Welt Menschen gibt, welche unternommen ha-
ben, Gott zu dienen. Sie haben sich gesagt, dass er ein Recht habe, sich die-
nen zu lassen; sie haben innerlich die Verpflichtung gefiihlt, ihm ihr Leben
zu weihen. Aber zu was hat dieser Versuch gefiihrt, wenn nicht, ihnen zu
beweisen, dass sie in der Tat Gott nicht lieben? Das Weltkind, der leichtsin-
nige Mensch wird Euch mit Zuversicht sagen konnen, dass er Gott liebt;
aber geht und fragt diese miihseligen und beladenen Herzen, welche mit
Anstrengung und dchzend die lange Kette der Vorschriften des Gesetzes
schleppen, geht und fragt sie, ob sie im Herzen diese Liebe haben. Ach!
nicht von Liebe werden sie Euch reden, sondern von Furcht, das heil3t, noch
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von Interesse. Sie werden Euch von der Majestit des gottlichen Gesetzes
reden, von seiner Unverletzlichkeit, seinen Drohungen. Sie werden Euch
sagen, dass ihre Siinden eine grof3ere Last sind, als sie tragen konnen. Sie
werden Euch sagen, dass sie anstatt des Vaters, welchen sie suchten, nur ei-
nen Herrn und Richter gefunden haben, und dass sein Zorn ihnen seine Gii-
te verborgen, und dass die Furcht der Liebe keinen Platz gelassen hat, und
dass sie, bevor sie lieben, hoffen miissen.

Vernehmt es wohl, meine teuren Zuhorer: bevor sie lieben, ist es notig, dass
sie hoffen. Und das da ist gerade das System des Evangeliums. Wir haben
dasselbe nun zu entwickeln.

Ihr habt gesehen, dass das Interesse nicht wiirdig ist, als Triebfeder fiir un-
sern moralischen Lebenswandel zu dienen. Thr habt von einer andern Seite
gesehen, dass ein auf die blofle Liebe begriindeter Gehorsam in dem Herzen
des natiirlichen Menschen keinen Platz findet. Wir befinden uns also hier in
einer doppelten Verlegenheit: man muss das Interesse entfernen, man muss
die Liebe hervorbringen, aber wie das Interesse entfernen, und wie die Lie-
be hervorbringen? Das Evangelium tibernimmt es, auf diese beiden Fragen
zu antworten.

Tuet dies, so werdet ihr leben, sagen uns die meisten Moralisten, und selbst
die Schriften des alten Testamentes. Das heilit (wenn wir Riicksicht auf das
Geistige, auf die Vollkommenheit des Gesetzes nehmen): Tut das Unmogli-
che, und ihr werdet leben, tut das Unmogliche, wenn ihr nicht verloren ge-
hen wollt.

Es war wohl nétig, meine Briider, dass eine solche Moral in der Welt ge-
lehrt wurde; es war selbst nétig, dass Gott sie im alten Bunde predigen liel3;
es ist in unsern Tagen noch notig, dass sie unter denen gepredigt werde,
welche dem Evangelium widerstehen, weil es notig ist, dass man den Wert
der Wohltat nach der Grof3e des Bediirfnisses, und den des Heilmittels nach
der GroBe des Ubels abmesse. ist notig, dass Die, welche Jesus Christus zu-
riickstof3en, lernen, wie weit entfernt sie sind, das Gesetz zu erfiillen, und
wie sehr sie notig haben, dass demselben durch Den geniigt werde, Der al-
lein Allem geniigen, Der allein die Abgriinde ausfiillen, endlich Der allein
schaffen kann, da es sich hier um nichts Geringeres, als um eine Schépfung
handelt. Auf diese Weise ist das Gesetz oder die Moral wirklich ein Lehrer,
der zu Christus fiihrt.
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Aber fiir den, welchen das Gefiihl seiner Siinden und seiner Ohnmacht zu
Christus gefiihrt hat, beginnt eine andere Lebensordnung, fiir den entsteht
eine andere Moral. Das Gesetz hatte gesagt: tut alles dieses, so werdet thr
leben; das Evangelium sagt ihm: ihr lebt, drum tut alles dieses. Mit zwei
Worten, meine Briider, in der gewdhnlichen Moral 6ffnet der Gehorsam den
Himmel; in der Moral des Evangeliums erzeugt der gedffnete Himmel den
Gehorsam.

Bemerkt Thr es, meine Briider? Diese einfache Umsetzung hat Alles ausge-
glichen. Wir wussten nicht, was wir mit dem Interesse machen, noch woher
wir die Liebe nehmen sollten. Das Interesse und die Liebe finden beide ihre
Stelle in diesem System, aber in einer neuen Ordnung und in einer neuen
Beziehung. Wage ich es zu sagen? Das Evangelium entledigt sich unsers
Egoismus, indem es ihn sittigt, erschopft ithn, indem es ihm Alles gibt; das
Evangelium macht das Ich verschwinden, indem es dasselbe ganz und gar
auf die erste Linie verbannt. Man gibt, von vorn herein, aber einmal fiir alle
Mal, dem Interesse das groBte Teil, oder vielmehr man gibt ihm nicht sein
Teil, denn man gibt ihm 1m Voraus Alles, Alles, was das Herz der Men-
schen und der Engel fassen kann: das ewige Leben, den Frieden Gottes, das
Gliick im weitesten, im vollkommensten Sinne des Worts. Man fangt damit
an, uns zu erkldren, dass wir geliebt werden, nicht wegen unserer Werke,
sondern abgesehen von unsern Werken und ganz ohne unser Zutun. Man
befreit uns das durch von der unertriglichen Last, mit welcher die Ver-
pflichtungen und die Schrecken des Gesetzes auf und driickten. Man macht
unser Herz leicht und ungebunden. Man gibt ihm die Freiheit wieder. Und
welchen Gebrauch macht es von dieser Freiheit? Hierin liegt die Schonheit
des evangelischen Systems. Erfreut iiber seine verscheuchten Schrecken,
gliicklich iiber seine Befreiung, ruhig iiber seine Zukunft, aber vor Allem
endlich zugelassen, Gott in der vollstindigen Offenbarung seiner Liebe zu
betrachten, fest auf Gott bauend, dessen Giite kein Bereuen kennt, sagen
wir Alles mit einem Wort, gewonnen durch die Dankbarkeit, fiihlt es sich
ergriffen von dem Verlangen, Alles fiir den zu tun, der es zuerst geliebt, und
der sich selbst fiir es hingegeben hat. Es liebt viel, weil ihm viel vergeben
worden ist. Wird es das Gesetz vernachldssigen? Weniger als je; im Gegen-
teil, es wird ithm teurer und heiliger werden; aber es wird seiner in einem
andern Geiste pflegen, ndmlich als des Gesetzes der Liebe eines Vaters und
eines Heilandes; es wird erkennen, dass das Gesetz vollkommen ist, siiller
als der Honig, dass es die Seele erquickt; es wird daraus seine ganze Freude
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machen; es wird dasselbe aus Pflichtgefiihl ausiiben, allerdings, aber auch
aus Geschmack, aus Neigung, bald aus Instinkt; und je mehr es seiner pfle-
gen wird, je mehr werden die siiBen Friichte, welche es tragt, es ihm teuer
machen. Man braucht den Menschen solchen Herzens nicht mehr zu sagen:
Im Namen eurer ewigen Interessen, im Namen der Schrecken des letzten
Gerichts, tuet dies und ihr werdet leben; denn es ist fiir ihre ewigen Interes-
sen vorher gesorgt, und der Urteilsspruch, welcher sie verdammt, ist an das
Kreuz genagelt worden; aber man wird ihnen sagen: ,,Wandelt in guten
Werken, zu welchen ihr in Jesu Christo erschaffen seid; ihr seid teuer er-
kauft; darum so preiset Gott an eurem Leibe und in eurem Geiste, welche
sind Gottes;* oder wie der Apostel in meinem Text: ,,Ich ermahne euch,
durch die Barmherzigkeit Gottes, dass ihr eure Leiber begebet zum Opfer,
das da lebendig, heilig und Gott wohlgefillig sei, welches sei euer verniinf-
tiger Gottesdienst.*

Freilich, meine Briider, ist diese Fiille des Vertrauens nicht allen Christen in
gleichem Grade verliehen; und wenn mehrere sie von dem ersten Augen-
blick ihrer Bekehrung an besitzen, so scheinen andere dazu nur durch ein
langsames und miithsames Vorschreiten zu gelangen, und ist fiir andere end-
lich die Freude bis zum Ziele nicht ohne Zittern. Aber wollet gefélligst die
beiden folgenden Bemerkungen beachten: Zuerst ist es gewiss, dass flir alle
die, welchen der heilige Geist es gegeben hat, an das barmherzige Opfer des
Heilandes zu glauben, Gott Liebe ist. Sie wissen sich, sie fithlen sich ge-
liebt; sie erkennen, dass die Absichten Gottes riicksichtlich ihrer Heil und
Frieden sind; und diese Uberzeugung, welche ihrer Seele einen andern Gott
erscheinen lasst, als der ist, welchen die Welt kennt, durchdringt sie auch
mit andern Gesinnungen und Vorsitzen, als die sind, welche die Welt hat;
sie lieben diesen Gott, welcher sie personlich und innig geliebt hat, und dies
reicht hin, dass die Liebe das Prinzip ihres moralischen Lebens werde. Ub-
rigens treibt sie das Evangelium, welches unermiidlich ist, thnen zu erkla-
ren, dass ihre Werke sie nicht selig machen konnen, und sie unaufhorlich
auf die Idee zuriickfiihrt, dass sie es aus Gnaden werden, es treibt sie fort-
wihrend zu der gottlichen Liebe hin, und zwingt alle ihre Gedanken, sich
auf diesen groflen Gegenstand, die Barmherzigkeit des Herrn, zu konzen-
trieren. Mit diesen Uberzeugungen, mit dieser bestindigen Geistesrichtung,
ist es unmoglich, dass das Leben nicht ein Leben in Gott werde. Diese
Christen also machen keine Ausnahme in Bezug auf den Grundsatz, wel-
chen wir aufgestellt haben. Aber dies ist noch nicht Alles.
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Der aufrichtige Glaube ist in der Wirklichkeit voller Hoffnung. Die Seele,
welche fest glaubt, dass das Blut des neuen Bundes fiir sie vergossen wor-
den ist, kann nicht annehmen, dass Derjenige, welcher ithr gegeben hat, zu
glauben, sie mit einer eitlen Gabe getduscht habe. Sie kann sich selbst die
Treue Gottes nicht ableugnen. Und wenn zuweilen das unausloschliche Ge-
fiihl ihrer eignen Unwiirdigkeit, der Anblick des Gesetzes des Fleisches,
welches in thren Gliedern gegen das Gesetz des Geistes streitet, der Anblick
von so vielen beklagenswerten Treubriichen selbst im Schof3e der Kirche ih-
re Hoffnung fiir einen Augenblick verdunkeln kdnnen, so lassen sie gerade
diese Dinge sich mit einer verdoppelten Inbrunst an Den wenden, der, da er
nichts in uns fand, das unser eigen wire, alles das in uns legen will und zu
legen wissen wird, was seinen Augen gefillt. Verlangt nicht gebieterisch
von dieser christlichen Seele eine triumphierende Gewissheit, womit der
Herr nicht alle Getreuen bevorzugt hat; sie hat sie nicht, vielleicht; aber sie
liebt, sie hat es aufgegeben zu verdienen, sie erwartet nichts von sich selbst,
und alles von ihrem Vater; ich frage Euch, ob sie nicht im Sinne des Evan-
geliums handelt; ich frage Euch, ob, wenn sie aus Liebe gehorcht, ohne
Hoftnung in sich selbst zu setzen, ohne gewinnsiichtige und schmutzige
Absichten; ich frage Euch, ob dieses Prinzip der christlichen Moralitit, des-
sen Uberlegenheit wir festzustellen versucht, ihr fremd ist, und ob die vor-
tiberziechenden Wolken ihrer Hoffnung die Lehre, welche wir entwickelt ha-
ben, im Geringsten schwichen? Sich geliebt wissen, fiihlen, ist das nicht
genug? Das kleine Kind, welches am miitterlichen Busen schlummert, kann
angstliche Traume haben; allein es 6ffnet die Augen, es sieht sich in den
Armen von Der, die es mehr liebt, als sich selbst, und es ldchelt iiber seine
eigene Furcht.

Es ist wahr, dass das Evangelium selbst von Belohnung, von Preis, von
Krone spricht. Es gibt nur eine Wahrheit, aber die Wahrheit kann zwei Sei-
ten haben. Es ist sehr wahr, dass der Glaube die Liebe, dass die Liebe den
Gehorsam erzeugt, und einen Gehorsam, der nicht berechnet; aber es ist
auch wahr, dass die Werke eines solchen Gehorsams gute Werke sind, dass
solche Werke das Gliick als eine notwendige Folge mit sich flihren, dass
Gott die Wiederherstellung des Menschen nur in der Absicht gewollt hat,
hat wollen kénnen, ihn gliicklich zu machen, und dass in dieser Beziehung
das Evangelium im Namen Gottes von Belohnung und Krone hat sprechen
konnen. Wir finden also hier in derselben Wahrheit zwei sich nicht wider-
sprechende, sondern in gegenseitiger Beziehung stehende Ideen: Der Glau-
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be umsonst gegeben, und die Friichte des Glaubens belohnt; der Glaubige
nicht fiir den Lohn arbeitend, aber Gott thn behandelnd, als ob er ihm etwas
schuldig wire; die Seligkeit dem Gehorsam vorausgehend, weil das Kreuz,
Mittel der Seligkeit, den Werken des Glaubigen vorausgegangen ist, und in
einem andern Sinne, d. h. in der Ordnung der Zeiten, der Gehorsam der Se-
ligkeit vorausgehend, weil der volle Genuss der dem Glaubigen versproche-
nen Giiter flir ihn erst anfangt, nachdem er sein Werk beendigt hat. Es ist
hier also kein Widerspruch, sondern gegenseitiges Entsprechen zwischen
den verschiedenen Ausspriichen des Evangeliums, und alle die Stellen, wel-
che es liber die Belohnungen des Glaubigen enthélt, konnen nicht das grofie
Prinzip erschiittern, das Lebensprinzip des Evangeliums: dass der Gehor-
sam die Frucht der Liebe ist, und dass der Glaube an die Seligkeit aus Gna-
den die einzige Wurzel der Liebe ist.

Ubrigens, was haben wir nétig, alle diese Ideen zu erschdpfen, wenn die
Tatsachen eine so klare Sprache fithren? Sucht unter den Menschen, welche
sich zum Christentum bekennen, die, fiir welche das Christentum reell, le-
bendig, wirksam ist, die, welche es mit dem Evangelium ernst genommen
haben, und welche dasselbe mit Treue in threm Leben anwenden: da ihre
Werke offenkundig sind, lasst Euch von ithnen Rechenschatft iiber das Prin-
zip threr Werke geben; nicht ein einziger, der Euch nicht antworte: Ich ge-
horche, weil ich liebe, ich liebe, weil Gott mir vergeben hat.

Meine Briider, wenn die gewohnliche Moral, ich meine die, welche das
Dogma der Versohnung verwirft, im Stande ware, dieselben Wirkungen her-
vor zu bringen, dieselben Werke, als die evangelische Moral, so wiirde die-
se nichts desto weniger einen entschiedenen Charakter von Uberlegenheit
haben; denn, wie ein moderner Schriftsteller scharfsinnig bemerkt hat, in
der einen ist die Tugend nur das Mittel, in der andern ist sie der Zweck. In
der einen dient man Gott als Mittel des Gliicks, in der andern wird er fiir
sich selbst angebetet. In der einen kdnnen wir uns nicht von gewinnsiichti-
gen Absichten losmachen, in der andern gehorchen wir nur einem edlen und
reinen Antrieb. In der einen ist sklavische Furcht, in der andern ist kindliche
Furcht, was gut ausgedriickt ist in diesem Worte von St. Paulus: ,,Dieweil
wir nun solche Verheiungen haben .... so lasset uns fortfahren mit der Hei-
ligung in der Furcht Gottes.* In der einen ist Interesse und folglich Sklave-
rei; in der andern ist alles Liebe, das heil3t, Freiheit.
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Nach diesen Betrachtungen wird es Euch leicht sein, die Kritik zu wiirdi-
gen, deren wir beim Anfange dieser Rede erwidhnt haben. Ihr konnt beurtei-
len, ob das eine unmoralische Lehre ist, welche lehrt, dass alle unsere Be-
mithungen uns die Seligkeit nicht erwerben konnen, und dass nichts zu tun
ist, ich sage nicht, um ihr zu entsprechen, sondern, um sie zu verdienen. Ihr
wisst jetzt, dass diese Lehre die der Liebe ist, und der Liebe in doppeltem
Sinne: einer barmherzigen Liebe von Seiten Gottes, einer dankbaren Liebe
von Seiten des Menschen. Es ist kein abgeschlossener Handel, es ist ein
freies Bilindnis zwischen Gott, der uns zuerst geliebt hat, und uns, die wir
ithn lieben eben dieser Liebe wegen. Wie ist uns die Pflicht weniger heilig,
seitdem wir Den lieben, der sie uns auferlegt? Wie ist uns das Gesetz weni-
ger bekannt, seitdem wir Den besser kennen, der es uns gibt? Wie! hassen
wir die Stinde weniger, seitdem ihre Vergebung das reinste Blut der Welt
gekostet hat? Wie! werden wir uns weniger verpflichtet fiihlen, zu gehor-
chen, seitdem wir die ganze Unermesslichkeit der Liebe des Vaters kennen?
Ist eine Lehre, welche den Ernst aller Pflichten, die Kraft aller Vorschriften,
das Dringende aller Beweggriinde verdoppelt, eine unmoralische; oder ist
sie nicht vielmehr, wie wir beim Beginn gesagt haben, die beste, die einzige
gute Moral?

Dass die Gnade Gottes auf Mutwillen gezogen werden kann, sind wir weit
entfernt, leugnen zu wollen. Dass diese Beschimpfung der Majestit Gottes,
der Majestit der gottlichen Liebe alle andern an Schiandlichkeit tibertrifft,
das muss man auch eingestehen; und man ist bei dieser Veranlassung zu
dem Bekenntnis gendtigt, dass die hochste Offenbarung der Giite Gottes zu
der hochsten Offenbarung der menschlichen Bosheit Gelegenheit gibt.
Wenn Gott sich hitte vorschreiben sollen, fiir unser Wohl nur solche Mittel
anzuwenden, die zu missbrauchen uns unmoglich gewesen wére, so wiirden
wir nicht so tief gefallen sein, wie alles es uns beweist, oder vielmehr, so
wiirden wir Uiberhaupt nicht gefallen sein. Die Wirkungen, welche wir be-
schrieben haben, sind von uns als natiirliche, und gewiss sind sie es, aber
nicht als an und fiir sich sichere dargestellt worden; der Wille Gottes, die
Gnade seines Geistes sichert sie allein. Also, ja, manche haben die Gewéh-
rung der Seligkeit aus Gnaden missbraucht, manche werden sie missbrau-
chen; allein sie werden sie zu ihrem Nachtheil missbrauchen, und diejeni-
gen, welche einen guten Gebrauch davon gemacht haben werden, werden es
zu threm groflen Vorteil getan haben. Die Letzteren werden gut gefolgert,
gut geschlossen haben; die Ersteren zum Erbarmen schlecht; und, was jede
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Schwierigkeit beseitigt, gdbe es auch nur eine geringe Zahl von Menschen,
welche die Gnade angenommen und zugleich richtig verstanden hitten, im-
mer bleibt es dabei, dass die natiirliche Moral Niemanden selig gemacht ha-
ben wiirde, weil sie Niemanden erncuen kann; und immer bleibt es dabei,
dass die einzige Gabe, welche sich als wirksam zur Seligkeit gezeigt hat,
diejenige ist, iiber welche wir soeben Rechenschaft gegeben haben. Was das
Herz umwandelt, was zum wahren Leben geboren werden ldsst, was allen
Verbindlichkeiten ein heiliges Siegel aufdriickt und allen kleinsten Pflichten
einen religiosen Charakter verleiht; endlich, was allein die Moral bis zur
Region des Absoluten und der Vollkommenheit erhebt, das ist diese Gna-
dengabe, ist nur sie, kann nur sie sein. Wie entfernt, wie weit entfernt von
der Wahrheit und der Gerechtigkeit sind also die, welche die von uns entwi-
ckelte Lehre als unmoralisch bezeichnen!

Diese Lehre, welche man uns im neunzehnten Jahrhunderte als ein schrei-
endes Paradox hinstellt, ist dieselbe, welche alle wahren Christen seit Jesus
Christus bekannt haben, die Moral von St. Paulus und St. Johannes, die Mo-
ral von Fenelon und von Pascal, die Moral von Newton und von Oberlin,
die christliche Moral. Man spricht Euch in Euren Tempeln von der Recht-
fertigung durch den Glauben, und Thr nehmt diesen Ausdruck an; nun denn!
diese Moral ist nichts anderes, als die Rechtfertigung durch den Glauben,
oder die Heilung der Seele durch das Vertrauen in die gottliche Barmherzig-
keit; und bis wohin lésst sich nicht diese Lehre verfolgen? Schon unter dem
alten Bunde lebten die Glaubigen unter den Juden von dem Glauben an die
gnddige Barmherzigkeit des Herrn; von einer Generation zur andern aufstei-
gend, werdet Thr sie Alle von dem Wasser des geistigen Felsen, welcher
Christus ist, trinken sehen; Ihr seht Moses die Schmach Christi den G6tzen
Agyptens vorziehen; Ihr seht dieses gottliche Versprechen seinen trostenden
und reinen Schimmer auf den traurigen Pfad unserer ersten Eltern werfen,
als sie die kiihlen Schatten des Paradieses verlassen. Es ist diese Moral, auf
welche Gott wihrend viertausend Jahren die kranke und abgefallene
Menschheit vorbereitete; es ist diese Moral, deren majestétische, seit langer
Zeit im Verborgenen vorbereitete Grundlagen der Tod Christi ins Licht ge-
stellt hat; es ist die Moral der Zukunft, es ist die Moral der Menschheit, die
keine andere ertragen kann.

O, wenn unter Euch, meine teuren Zuhorer, Jemand ist, den dhnliche Vorur-
teile, wie die, welche uns den Stoff zu dieser Rede gegeben haben, noch
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fern vom Evangelium halten, o moge er, wir beschworen ihn, dies System
des Evangeliums naher priifen, und moge er sich, nachdem er die Schon-
heit, die Angemessenheit und die Harmonie desselben bewundert hat, fra-
gen, ob Menschen es haben erfinden konnen? moge er untersuchen, ob dort
nicht Besseres ist, als ein System, ob nicht dort eine ungeheure und gottli-
che Tatsache, die groBte der ganzen Weltgeschichte ist; moge das Kreuz fiir
ihn eine Realitédt, Jesus Christus ein Heiland, das Evangelium eine authenti-
sche Botschaft des himmlischen Vaters werden; moge er diese Moral des
Glaubens und der Liebe annehmen, die allein Gottes wiirdig, allen unsern
Bediirfnissen entsprechend, allein uns zu erneuern fahig ist!
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Die Notwendigkeit, Kinder zu werden.

Matth. XVIII, 3,

Wahrlich, ich sage euch, es sei denn, dass ihr euch umkehrt, und wer-
det wie die Kinder, so werdet ihr nicht in das Himmelreich kommen.

Meine teuren Zuhorer, ich habe in den vorhergehenden Reden das Christen-
tum Eurer Vernunft annehmbar zu machen gesucht; ich habe die Kette mei-
ner Schlussfolgerungen immer wieder an die unwandelbaren Angaben der
Natur befestigt; ich habe von Euch an Euch appelliert; ich habe Euch, in ge-
wisser Art, als ein Tribunal hingestellt, vor welchem die Religion Jesu
Christi erschienen ist, um gerichtet zu werden. Was ich getan habe, glaube
ich, war mir erlaubt zu tun. Predigen wird immer heiflen, von einem von
Allen zugestandenen Punkte ausgehen, um gemeinschaftlich bei einem
Punkt anzugelangen, der es nicht ist; mit Menschen, die von der Wahrheit
des Christentums iiberzeugt sind, geht man von den Ausspriichen des Evan-
geliums selbst aus; mit denen, die es nicht sind, muss man notwendiger
Weise von einem entfernteren Punkt ausgehen, und dieser Punkt kann
nichts anderes sein, als eine von diesen bei allen unsern Zuhorern vorhande-
nen Uberzeugungen, die entweder von der Natur gegeben, oder durch das
Mittel des Studiums erlangt sind. Wir bereuen daher den Gang, welchem
wir gefolgt sind, nicht; aber wir gestehen, dass die Stellung, welche wir ge-
zwungen gewesen sind, das Christentum annehmen zu lassen, diese Stel-
lung, wagen wir es zu sagen? eines Angeklagten in Bezug auf Euch, eines
Klienten in Bezug auf uns, nicht die ist, welche wir thm aus Vorzug geben
wiirden; eben so wenig haben wir die Gefahr, die von dieser Methode fast
unzertrennliche Gefahr, fiir Euch und fiir uns verkennen konnen. Indem wir
unauthorlich das Zeugnis Eurer Vernunft anriefen, hatten wir zu fiirchten,
dass wir einmal diese Vernunft selbst stolzer machten, und zweitens, dass
wir selbst dem Christentum einen falschen Anschein von philosophischem
System und von Theorie giaben. Auch haben wir der Meinung Raum geben
konnen, dass das Werk der Bekehrung zum Christentum ganz und gar durch
diese menschlichen Verfahrungsarten vollbracht wiirde; dass man Jesu
Christi Schiiler nicht auf eine andere Weise wiirde, als man Platos Schiiler
wird; dass die Vernunft und die Philosophie alles in dieser wunderbaren
Umwandlung tun, und dass endlich der stolze Denker diese lange und wich-
tige Reise, von der Welt zum Christentum, zuriicklegen kann, ohne unter-
wegs etwas zu verlieren und ohne etwas aufzugeben.
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Dieser Eindruck ist es, welchen wir heute zu verwischen suchen werden,
wenn wir 1hn in Euch sich haben bilden lassen. Das Christentum, welches
geduldig zugesehen hat, wie seine Rechte vor unserm kleinen Tribunal ver-
handelt worden sind, wird von diesem Augenblicke ab wieder die Sprache
annehmen, welche ithm zukommt, und die Illusionen zerstéren, welche Ihr
Euch iiber seine und Eure Stellung hattet machen konnen. Habt Thr viel-
leicht gedacht, dass es nur Euren Beitritt wollte, und dass, vollkommen zu-
frieden, ihn erlangt zu haben, es Euch in Ruhe lassen wiirde, wie nach einer
zwischen thm und Euch in Giite ausgeglichenen Rechtssache? Habt Ihr
vielleicht gedacht, dass, indem Ihr seine Forderungen fiir annehmbar er-
klart, indem Ihr, so zu sagen, seine Freisprechung ergehen lasst, Thr Alles
getan habt, was es verlangen kann, und dass Eure Beziehungen zu ihm auf
demselben Ful} der Gleichheit fortbestehen konnen, auf welchem sie anzu-
fangen geschienen haben? Gewiss, dies wiirde eine gro3e Tauschung sein.
Darum, dass Ihr vielleicht der historischen, philosophischen und morali-
schen Gewissheit gewichen seid, die dem Christentum auf allen Seiten ent-
strahlt, miisst Ihr nicht glauben, dass Thr bekehrt seid; dies Werk, nimmt
man es in seiner wahren Natur, hat noch nicht einmal begonnen; Alles, was
wir gesagt haben, Alles, was Thr geglaubt habt, ist kaum die Vorrede davon;
Ihr habt noch nicht eine Silbe des Buches selbst gelesen. Der Weg zum
Himmelreich ist Euch gezeigt worden, aber Thr seid nicht eingetreten in das
Reich; so wie Ihr von Natur seid, konnt Ihr nicht hineinkommen; ,,es sei
denn, dass Thr Euch umkehret,* sagt Euch der Meister, ,,und werdet wie die
Kinder, so werdet Ihr nicht in das Himmelreich kommen.*

Erinnert Euch an die Antwort, welche Archimedes seinem Schiiler, dem Ty-
rannen von Sizilien, gab, als diesen die Langsamkeit seiner Methode oder
die Schwierigkeit seiner Lehrsédtze ungeduldig machte: ,,Es gibt keinen ko-
niglichen Weg, um zum Wissen zu gelangen.* Wir sagen Euch dies mit
mehr Recht bei unserm Gegenstande: das Christentum zeigt keine, kennt
keine privilegierte Strafle, um zu thm zu gelangen. So lange Ihr, ich gestehe
es, der Wahrheit der christlichen Offenbarung nachforscht, ldasst Euch die
Natur dieser vorlaufigen Untersuchungen das Gefiihl Eurer Unabhéngigkeit
und Eurer Wiirde. Dieses Stiick der Stral3e ist breit; es ist darauf Platz fiir
alle Eure Anmafungen; Ihr konnt Euch darauf, nach Gefallen, ausbreiten
und ausdehnen und es ganz mit dem prunkenden Aufzug Eures Wissens
einnehmen. Aber diese Strale, so weit sie auch sei, lauft fiir Euch und fiir
die ganze Welt zu einer so engen und so niedrigen Pforte aus, dass, weit
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entfernt, alle Eure Herrlichkeiten zugleich mit Euch hindurchbringen zu
konnen, Thr fiir Euch allein nur unter der Bedingung in dieselbe eindringen
konnt, dass Ihr Euch kleiner macht, und, wenn es moglich wére, Eure Figur
eines erwachsenen Menschen gegen die eines kleinen Kindes vertauscht.
,,Es sei denn, dass ihr euch umkehrt und werdet wie die Kinder, so werdet
ihr nicht in das Himmelreich kommen.*

HeiBt dies, dass der Mensch in diesem entscheidenden Augenblick, von
dem der Eintritt in das Himmelreich abhédngt, berufen ist, sich seiner Ver-
nunft zu entduflern, die Kenntnisse, welche er erworben, als Null und nich-
tig anzuerkennen, und wére diese Kindheit, aus welcher man ihm eine
Bedingung fiir seinen Beitritt macht, nichts anderes, als die Unwissenheit
und die Dummbheit? Die, welche es glauben konnten, vergidflen, dass das
Evangelium iiberall das Gegenteil voraussetzt, dass die christliche Religion
in sich selbst die reichste Quelle der intellektuellen Entwicklung enthilt;
dass sie zuerst die hochsten Gedanken populédr gemacht hat, dass die Apo-
stel sich nicht gescheut haben, zu schon bekehrten Menschen zu sagen:
,,Wir reden zu Euch wie zu verniinftigen Personen;* und dass es endlich das
Evangelium ist, wo sich dieser bemerkenswerte Gegensatz vorfindet: ,,Wer-
det nicht Kinder an dem Verstidndnis, sondern an der Bosheit seid Kinder,
an dem Verstdndnis aber seid vollkommen (Erwachsene).* (1. Kor. XIV.
20.)

Erwachsen der Vernunft nach, Kind dem Herzen nach, das also ist es, was
der Christ sein soll; das sind die Eigenschaften, mit denen man in das Him-
melreich kommt. Ich setze die erstere bei Euch voraus; habt Thr die letztere?

So lange, wie Thr nur dabei geblieben seid, von der Hohe Eurer Vernuntt,
die Beweise des Christentums, seine Anspriiche, seine Zeugnisse zu priifen,
hat man Euch erlaubt Alles, was erwachsenen Menschen erlaubt ist; Ihr wa-
ret nicht gehalten, etwas anderes zu sein; aber sobald, in Folge dieser unab-
hingigen Forschungen, Eure Uberzeugung Euch an die Lehre Christi ge-
bunden hat; sobald Ihr, durch welche Methode es sei, die Gewissheit erlangt
habt, dass Christus in die Welt gekommen ist, um die Siinder selig zu ma-
chen, von denen jeder unter Euch sich wohl den vornehmsten nennen kann;
reden wir deutlicher, wenn dieser grof3e Denker, dieses feine Genie, dieser
Gelehrte erkannt hat, dass er auf den FuBBpfaden der Welt wie ein verlasse-
nes Kind aufgerafft worden ist, das ohne Kleidung und ohne Brot, selbst oh-
ne Kraft, um auf seiner Stral3e fortzuschreiten, ohne Stimme, um nach sei-
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nem Wege zu fragen, war, wird es ihm da zukommen, das Ansehen eines
Wesens von Wichtigkeit anzunehmen, und wird er sich da nicht fiir ein
Kind ausgeben, sich wie ein solches behandeln lassen, in Wirklichkeit ein
solches werden miissen?

Was ist denn, in den Augen Gottes, der, den die Welt als einen Gelehrten
chrt? Was ist er, wenn nicht ein Unwissender? was ist er, dieser Starke unter
den Menschen, wenn nicht die Hinfalligkeit selbst? Was ist er, dieser Kluge,
wenn nicht ein Dummer? Was ist er, dieser Reiche, wenn nicht ein Armer?
Wenn er neue Himmel entdeckt oder ein Reich auf der Erde gegriindet hét-
te, was ist er in den Augen Gottes, als ein Tor, der die erste der Wahrheiten
verlernt hat; der unfahig ist, die erste Silbe des Namens zu buchstabieren,
von welchen die Himmel erklingen und den die Engel anbeten; der au3er
Stande ist, die erste, die heiligste und die einfachste seiner Pflichten zu er-
fiillen, ja nur zu ihrer Erfiillung sich anzuschicken, und der, mit all seinem
Wissen iiber die Natur, von der Natur so entfernt ist, dass er anbetet, was er
verachten, und dass er verachtet, was er anbeten sollte?

Was das kleine Kind in Bezug auf die Kenntnisse ist, welche dieser Mensch
besitzt, ist er selbst in Bezug auf die Kenntnis Gottes; aber was das Kind
hat, das hat er nicht; das Kind hat als ganze Stirke das Gefiihl seiner
Schwiche, als ganzes Wissen das Gefiihl seiner Unwissenheit, als ganze
Weisheit den Instinkt, der es zu seinen natiirlichen Beschiitzern leitet. Der
weltliche Mensch hat diese Weisheit nicht; er will sich allein aus der Wiege
erheben, in welcher sein schwaches Wesen liegt; er will selbst seinen Weg
auf einem Boden suchen, der ihm unbekannt ist; er stof3t die Hand zurtick,
welche sich 1hn zu stiitzen anbietet, und immer voll von seiner Rolle des er-
wachsenen Menschen, will er sich nicht erinnern, dass er nur ein Kind ist.

Diese Anlage, welche bei solchen natiirlich und allgemein sich vorfindet,
die auBerhalb der christlichen Uberzeugungen stehen, sieht man sehr oft
selbst bei denen fortdauern, deren Vernunft das Evangelium unterworfen
hat. Sie wollen wohl, in ihrer Eigenschaft als Erwachsene, die Anerken-
nungs-Akte des Evangeliums unterzeichnen, aber sie konnen sich nicht ent-
schlieBen, Kinder - d. h. Christen - zu werden. Da begegnen wir dem gro-
Ben Stein des AnstoB3es, den ihre Weisheit nicht vorausgesehen hatte. Da
bleiben sie bestiirzt stehen, als ob man sie in eine Falle gelockt hétte. Nicht
in dieser Perspektive hatten sie das Christentum angenommen; man hat sie
getiduscht, man hat sie weiter gefiihrt, als sie gehen wollten; sie werden
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nicht zurilicktreten, das ist fortan unmoglich, aber sie werden nicht vor-
schreiten.

Man muss vorschreiten, man muss sein Herz mit seinem Verstand in Uber-
einstimmung bringen. Das Christentum ist nicht ein auBer uns liegendes
System, es ist ein in uns wohnendes Leben. Das Christentum ist eine Erneu-
erung der Seele, es ist nichts weniger. Ein Christ ist nicht ein Mensch, der
aus seinem Geiste eine Theorie verbannt hat, um einer andern Platz zu ma-
chen, er ist ein gedemiitigter Mensch, der fiihlt, dass er nur aus Barmherzig-
keit fortbesteht, der diese Barmherzigkeit anbetet und segnet; der sich mit
den VerheiBungen Gottes als seiner einzigen Hoffnung nihrt; der sich fort-
wihrend seiner selbst entduflert, sich taglich seinem Heiland als Opfer dar-
bringt und nicht mehr fiir sich selbst lebt, sondern seinen Heiland in sich le-
ben ldsst, und das, was er noch 1im Fleische lebt, in dem Glauben an den
Sohn Gottes leben will, der ithn geliebt hat.

Es wiirde allerdings viel angenehmer und viel schmeichelhafter fiir die Ei-
genliebe sein, sich der Welt als ein Mensch zu zeigen, welcher, unter allen
Lehrsystemen, seine Wahl getroffen hat, und der bereit ist, Zeugnis von sei-
ner Urteilskraft abzulegen, indem er Rechenschatft iiber die Griinde gibt,
welche ihn dahin gefiihrt haben, sich zum Christentum, als einer im hochs-
ten Grade rationellen Religion, zu bekennen. Aber es handelt sich um etwas
Anderes, um nur das Bekenntnis selbst zu betrachten. Seht das Kind! nicht
allein, dass es nicht errotet, seinen Vater anzuerkennen, nein, es rithmt sich
seiner; es kommt nicht in den Sinn dieses jungen Wesens, dass der Vater,
den es verehrt, nicht allein verehrungswert sei; es stellt thn in seiner Mei-
nung weit liber alle andere Menschen; es beweist ihm Ehrfurcht und Gehor-
sam an allen Orten; selbst da, wo sein Vater gendtigt ist, eine demiitigende
Stellung anzunehmen, wird es nicht gewahr, dass sein Vater nicht fiir alle
Welt das ist, was er fiir es selbst ist; oder wenn es dies gewahr wird, so er-
staunt es dariiber, betriibt sich deshalb und sagt es laut. Verlangt von dem,
der nur noch christlicher Philosoph ist, diese Zeugnisse, diese Gestidndnisse,
dieses offene und naive Bekenntnis; erwartet von thm, dass er ohne Verle-
genheit und ohne Umschweif, gleichviel, an welchem Orte, sein ausschlief3-
liches Vertrauen in das Blut des neuen Bundes an den Tag lege; dass er sich
am Fulle des Kreuzes demiitig, klein, elend mache; dass, voll von der Liebe
seines Vaters, ergriffen von der Bewunderung dieser ruhmwiirdigen Giite,
fiihlend, dass nichts neben diesem gottlichen Werke grof3, noch schon ist, er
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den Gefiihlen seines Herzens freien Lauf lasse, und von der Botschaft des
Heils, als von einer immer neuen, immer interessanten Nachricht spreche,
auf welche sich die Aufmerksamkeit mitten unter allen Neuigkeiten vor-
zugsweise richten soll. . . . Thr werdet es vergeblich von ihm verlangen; er
hat nicht geglaubt, dass es sich darum handelte; war es das, was man mein-
te? in der Tat, Ihr setzt ithn sehr in Erstaunen.

Ein kleines Kind hat iiber die Beziehungen der Gesellschaft philosophische-
re Ansichten, als irgend ein Philosoph. Fiir dasselbe sind Menschen Men-
schen; das Kleid gibt ihnen, in seinem Geiste, keine neue Eigenschatft; es
liebt sie, wenn sie gut sind; es liebt sie, wenn sie seinen Vater lieben. Der
Christ ist Kind in dieser Beziehung; er ldsst die sozialen Unterschiede fiir
den zeitlichen Gebrauch bestehen, er nimmt sie an, und richtet sich oft aus
christlicher Klugheit danach; aber sein Herz ebnet innerlich alle diese Un-
terschiede; die christliche Liebe ist der grofle Gleichmacher. Er fiirchtet
nicht, alle Menschen als Briider zu behandeln, denn er sieht in ihnen die
Kinder seines Vaters, und wenn es unter ihnen welche gibt, zu denen er sich
besonders hingezogen fiihlt, so sind es die, von denen sein Vater geliebt
wird. Nicht allein die Verschiedenheiten des Ranges halten seine Liebe
nicht auf, sondern er iberwindet auch in gleicher Art schwerer zu besiegen-
de Hindernisse, die, welche die Verschiedenheit der Bildung, der Intelligenz
und des Charakters thm entgegenstellt. Er hat dem Einfaltigen immer etwas
zu sagen, von dem Unwissenden immer etwas zu lernen, immer irgend eine
Sympathie mit den am meisten von ithm verschiedenen Charakteren. Weder
die Langeweile, noch der Widerwille begleiten ihn in so gemischte Gesell-
schaften. Ein gemeinsames Interesse gleicht die Entfernungen der Geister
aus. Es fiihlen sich alle gleich gelehrt, gleich unwissend, gleich toricht,
gleich weise. Die Unterschiede, welche in einer andern Sphére bestehen,
lassen sich nicht bemerken; sie haben, in Bezug auf den letzten Zweck des
Lebens, zu wenig Bedeutung. Da, wo der Christ einem Christen begegnet,
hat er einen seines Gleichen gefunden. Nichts, im Gegenteil, ist dem Sys-
tems-Christen fremder. Fiir ihn bedarf es zum gemeinsamen Bande mit dem
Christen mehr, als des Christentums. Er bedarf, wenn nicht der Gleichheit
des Ranges, wenigstens der Gleichheit der Bildung; er weill dem ununter-
richteten Christen nichts zu sagen, er fiihlt sich unbehaglich in seiner Ge-
sellschaft, er fiirchtet sie. Er bedarf noch der Ahnlichkeit der Ansichten; ei-
ne kleine Abweichung stort ihn; er setzt sich nicht tiber den Eindruck hin-
weg, welchen thm eine wenig rationelle Meinung machen kann; er weif}
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nicht iiber die Formen hinwegzusehen, um bei dem Gehalt stehen zu blei-
ben, welcher das Christentum ist. Er sucht viel mehr Gleiche und Ahnliche,
als Briider.

Ein kleines Kind kann nichts durch sich selbst, aber es erwartet Alles von
seinem Vater. Es weil3, dass es von thm geliebt ist, und dass ihm nichts von
dem, was ithm notwendig ist, abgeschlagen werden wird. Es bittet; das Le-
ben des kleinen Kindes ist eine Bitte. Wie viel Ursache hat nicht der
Mensch, eben so zu denken und zu handeln! Aber bitten, sagt dieser weise
Mann, bitten, beten! das ist etwas, was mir nicht natiirlich in das Herz
kommt; Alles, was man iiber das Gebet sagen kann, weil3 ich und halte es
fiir wahr; aber dessen ungeachtet fiihle ich mich nicht aufgefordert, es zu
tun; es kommt mir dies wie etwas Fremdartiges, wie die Sache eines An-
dern vor; ich wiirde mir beim Beten sonderbar vorkommen, als ob ich etwas
Erlerntes oder Nachgeahmtes tite. Hatte ich an alles dies gedacht, als ich
Christ wurde?

Ein kleines Kind glaubt, was thm sein Vater sagt. Es ist sein Vater; weil3 er
nicht alles, was das Kind zu wissen notig hat, und konnte er es tduschen
wollen? Dieser liebenswiirdige Instinkt ist der Instinkt des Christen. Er
weil, dass sein Vater gesprochen hat; das ist ihm genug. Er wird die authen-
tischen Mitteilungen der géttlichen Weisheit nicht der Kontrolle der
menschlichen Weisheit unterwerfen. Nachdem er geglaubt hat, dass das
Evangelium von Gott ist, glaubt er, was das Evangelium sagt. Der Systems-
Christ wird durch den Stolz der Vernunft bis in das Innere der Umwallung
verfolgt, an deren Toren sie hitte stehen bleiben sollen. Er will noch rich-
ten, wihlen, seinem Gebrauch anpassen, Gott vorschreiben, was Gott sagen
soll, die Grundséitze der offenbarten Lehre umformen, die Bibel von Neuem
machen, nachdem er sie angenommen hat. Spricht man ihm von Unterwer-
fung; erinnert man ihn daran, dass er sie versprochen hat; dass man wenigs-
tens Mysterien, deren Unverletzbarkeit er im Voraus anerkannt hat, in Frie-
den lassen muss; seine Vernunft, gewohnt, iiberall einzudringen, wundert
sich, dass ihr eine Tiir verschlossen ist; er hatte nicht die Ausdehnung seiner
Verbindlichkeiten gemessen; er empfindet Arger dariiber, und gleichzeitig
die Unmoglichkeit, zuriick zu treten, noch vorzuschreiten, fiihlend, getrie-
ben durch den Stolz, zuriickgehalten durch die Furcht, bleibt er unbeweg-
lich und untdtig auf der scharfen Grenze stehen, welche das Christentum
und die Welt scheidet.
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Der Ubergang von der Kenntnis zum Besitz, von dem Glauben schenken
zum Leben, das ist das, was unser Herr in dem, auf den ersten Blick so son-
derbar erscheinenden, Bilde von der Riickkehr aus dem reiferen Alter zur
Kindheit dargestellt hat. Wihrend, in der Welt, der Lehrer zum Kinde sagt:
Wohlan, betrage dich wie ein Mann, sagt Jesus Christus, unser gottlicher
Lehrer, zum Manne: Betrage dich wie ein Kind. Sei durch das Herz, in dei-
nen Beziehungen zu Gott und zu den Menschen, das, was ein kleines Kind
fiir seinen Vater und alle die Personen, welche es umgeben, ist. Die Kind-
lichkeit des Herzens ist der Zug, welcher den Christen der Tat nach von
dem Christen der Theorie nach unterscheidet. Aber diese Kindlichkeit des
Herzens, was ist sie anders, als die Demut? Was ist es, was das Kind vom
Manne unterscheidet, wenn nicht eine Art von natiirlicher Demut? Es ist al-
so die Demut, welche die Scheidungslinie zwischen dem glaubenden Chris-
ten und dem lebendigen Christen bezeichnet. Es ist also die Demut, welche
dem ersteren fehlt, es ist die Demut, welche er zu erlangen hat, um in das
Himmelreich zu kommen.

Erklaren wir uns deutlicher, meine Briider; geben wir nicht zu dem Gedan-
ken Veranlassung, dass eine Tugend, mehr wie eine andere, Bedingung der
Seligkeit ist. Jesus Christus hat uns nur begreiflich machen wollen, dass sei-
ne Religion der Art ist, dass man, es sei denn, dass man einwillige, sich zu
demiitigen, thm nicht wahrhaft angehoren kann. Er hitte eben so sagen kon-
nen, dass man, es sei denn, dass man ihn liebe, ihm nicht angehoren kann;
er hat es auch gesagt, und seine Schiiler haben es wiederholt. Aber die De-
mut eben ist ein Beweis, dass man liebt; wer liebt, hat keine Miihe, sich zu
demiitigen; wer sich nicht demditigt, liebt nicht.

Wer hat sehen konnen, wie der Sohn Gottes vom Himmel herabsteigt, alle
unsere Missgeschicke teilt, sich zum Range der Ubeltiter erniedrigt, die
Schmach wie Wasser trinkt, damit er Stinder im Schof3e des Vaters eines
ewigen Ruhmes genielen konne; wer diese Dinge gesehen hat, wer sie
glaubt und wer sich noch einbildet, dass der Schiiler mehr ist wie sein Meis-
ter, und der Diener mehr wie sein Herr; wer sich nicht entschlie3en kann,
einen Tropfen aus dem Becher zu trinken, aus dem Jesus Christus in langen
Ziigen getrunken hat; wer am Fulle des Kreuzes nicht seine nichtigen An-
maflungen, seine Unabhingigkeit des Geistes, sein Vertrauen in sich selbst,
seinen kleinlichen Ruhm, seine Eitelkeit niederlegen kann; wer meint, in
Gegenwart des an den Schandpfahl gehefteten Jesus auf einem Throne blei-
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ben zu konnen, der, allerdings, liebt nicht. Und, umgekehrt, wen so viel
Hingebung nicht hat rithren konnen, wer daran glauben kann, ohne Christus
zu lieben, wessen Herz sich in dieser Falle der Barmherzigkeit nicht hat
fangen lassen, der, allerdings, wird sich nicht demiitigen. Wechselseitig die
eine das Prinzip der andern, existieren die Liebe und die Demut nicht ge-
trennt in der Seele; steigt in sie hinab, Ihr werdet sie vereinigt finden, zu-
sammengeschmolzen in ein einziges Gefiihl, dessen verschiedene Eigen-
schaften sich zusammen durch eine und dieselbe Bewegung, durch eine und
dieselbe Tugend enthalten.

Aber wenn die Vernunft uns sagt, dass das Evangelium von solcher Natur
1st, dass, es sei denn, dass man Kind werde, man es nicht in der Tat und in
der Wahrheit empfangen kann, so tut die Vernunft nichts weiter, sie verlésst
uns 1n dieser Angelegenheit, wie in so vielen andern, an dem Punkt, wo die
wahre Schwierigkeit beginnt. Die Vernunft ist nicht die wirkende Ursache
irgend eines der Gefiihle, welche in uns entstehen konnen; alles, was sie
kann, besteht darin, dass sie uns vor die Tatsachen fiihrt; dann zieht sie sich
zuriick, und es ist an den Tatsachen, uns umzugestalten. So stellt sie uns der
Tatsache der Erlosung gegeniiber, eine Tatsache, welche das Sonderbare
hat, dass, so geeignet sie auch durch ihre Natur erscheint, unser Herz zu
rithren, sie doch in dem Herzen selbst den furchtbarsten Hindernissen be-
gegnet. In der Theorie, sagen wir uns, dass alles in dieser Tatsache so ange-
ordnet i1st, das Herz hinzurei3en; in der Praxis, scheint es fast, dass es nur
geeignet ist, das Herz zu emporen. Auch legt das Evangelium unsern natiir-
lichen Fahigkeiten keineswegs die Macht bei, daran zu glauben und es sich
anzueignen. ,,Niemand kann glauben,* sagt es uns, ,,dass Jesus Christus der
Sohn Gottes ist, denn durch den heiligen Geist. Was ohne Zweifel sagen
will, dass Niemand ohne die Hilfe des heiligen Geistes die Anlagen eines
wahren Schiilers Jesu Christi bekommen kann. Niemand kann, um mit un-
serm Text zu reden, in das Himmelreich eingehen, es sei denn, dass er um-
kehre und ein Kind werde.

Also diese Umformung zum Kinde gehort Euch nicht einmal an; Alles, was
Thr in Euch findet, ist die Uberzeugung, dass, stolz und unabhiingig von Na-
tur, Ihr Gott bitten miisst, diesen Hochmut zu beugen, Euch bis zu dem Ma-
e der kleinen Kinder zu erniedrigen, Euch ihre Herzen zu geben.

Und Ihr Gelehrte, Madnner von Genie, seid es nicht allein, welche notig
habt, darum zu bitten; Euer Stolz tibertrifft nicht den der andern Menschen,
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so weit Eure Talente auch die ihrigen libertreffen. Sie auch, in ihrer Mittel-
maBigkeit, sind hochmiitig und stolz, denn sie sind Menschen; demiitig
vielleicht und bescheiden in Bezug auf die Menschen, hochmiitig und stolz
in Bezug auf Gott. Ihre Vernunft hat keine geringeren Pritentionen, als die
Eure; ihre Wiirde macht nicht weniger Schwierigkeiten; es wird thnen eben
so schwer, sich zu beugen, als wenn sie, wie Thr, das Haupt in den Wolken
hitten. Kinder, kleine Kinder sein, am Géngelband gehen, nicht mit einem
Schritt die Hand; welche sie leitet, verlassen konnen, von seiner Barmher-
zigkeit fiir die Bediirfnisse jedes Tages abhéngen, mit den Niedrigen wan-
dern, in der Gesellschaft der Kleinen gesehen werden, sich denen, die einfa-
chen Geistes sind, gleichstellen: welche Erniedrigung, welche Schande!
Doch gliicklich der, der diese Schande angenommen und sich damit bedeckt
hat! Die Schande der Erde ist der Ruhm des Himmels. Wenn sie Euch noch
widerstrebt, meine Briider, wenn es Euch nicht ansteht, mit den Kindern
Gottes Kinder zu werden, zédhlet darauf, dass Ihr, trotz der Aufrichtigkeit
Eures Bekenntnisses, noch nicht im Himmelreiche seid. Thr seid auf der
Schwelle einer Tiir, welche Euren Blicken gedffnet, aber Euren Schritten
untersagt ist. [hr miisst Gott bitten, dass er Euren Stolz breche, indem er
Euch ein lebendiges Gefiihl von Eurem siindhaften Zustande gibt, eine tiefe
Anschauung von Eurem Elend, einen unversohnlichen Hass gegen Euch
selbst, so wie die Siinde Euch gemacht hat, eine ernste Uberzeugung von
Eurer Gefahr. Sagt ihm, er mége Euch zu Boden werfen, Euch in Eurer eig-
nen Achtung so tief herabsetzen, dass Thr Euch nur zu gliicklich fiihlt, unter
seiner viterlichen Hand als einfache Kinder wieder zu erstehen.

Dann nur werden Euch die religidsen Uberzeugungen, welche IThr erlangt
habt, wirklich niitzen; sie werden dann nicht mehr eine Last fiir Euch sein,
eine Verlegenheit, ein beschwerlicher Gedanke, der iiberall, wo Ihr ihn hin-
schleppt, liberfliissig erscheint; sie werden die Grundlage Eures Friedens
sein, die Ursache Eures Gliickes, ein Leben in Eurem Leben, ein Leben in
Eurem Tode, Eure Hoffnung in der Zeit, Euer Ruhm in der Ewigkeit.
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Der Christ im tatigen Leben.
Koloss. 111, 2.
Trachtet nach dem, das droben ist, nicht nach dem, das auf Erden ist.

Diese Vorschrift und eine Menge analoger, in der Schrift verbreiteter, Erkla-
rungen sind ein Gegenstand des Argernisses fiir viele Leser. Sie sehen darin
die Vorsehung Gottes durch sein Wort widerlegt. Es ist Gott selbst, der uns
auf die Erde gestellt hat, und er ist es, der will, dass alle unsere Gedanken
im Himmel seien. Es ist Gott, der uns durch unseren Korper, durch unsere
Bediirfnisse, durch unsere Fihigkeiten in eine enge und notwendige Bezie-
hung zu dieser Welt gesetzt, und er ist es, der unser Herz durch unauflésba-
re Bande an die Ewigkeit fesseln will. Er ist es, der keine Teilung, keine
Vermittlung zuldsst, und der uns die Wahl zwischen dem Himmel und der
Erde, wie eine Entscheidung zwischen Leben und Tod, vorschlagt.

Kann man sich wundern, sagen die oberflachlichen Leser des Evangeliums,
kann man sich wundern, dass, gedridngt von zwei sich widersprechenden
Notwendigkeiten, wir uns nach einiger Ungewissheit entscheiden, entweder
unser ganzes Leben in die Zukunft zu werfen, oder es ganz in die Gegen-
wart zu versenken? Wenn Geister, im Gefiihl der Unbestidndigkeit der Welt,
sich beeilen, aus den Rdumen eines morschen Gebidudes zu entflichen, sich
in die tiefe Einsamkeit threr Gedanken zuriickziehen, sich in eine einzige
Idee, die der Ewigkeit, konzentrieren, und der Tatigkeit des sozialen Lebens
entsagen, um nur allein der Sorge ihrer Seligkeit obzuliegen; wenn andere,
der Macht der duflern Eindriicke hingegebene, bewegliche, titige, wissbe-
gierige Geister, beherrscht durch den Instinkt der Geselligkeit und durch
den Reiz zu leben, sich mit Leib und Seele in die Bewegung der menschli-
chen Angelegenheiten stiirzen, und keinen ihrer Gedanken zu der unsicht-
baren Welt und zu den ewigen Dingen hinschweifen lassen, so fragen wir
noch, kann man sich dartiber wundern?

Ah! nein, meine Briider! man kann sich nicht dariiber wundern. Man muss
sich nicht wundern, die menschliche Unvernunft nach threm Belieben die
einfachen Lehren des Evangeliums verdndern und verdrehen zu sehen.
Aber, wenn man alle seine Unterweisungen als ein Ganzes umfasst, so fin-
det man dort nichts, was, nur entfernt, zur Trennung, zur Scheidung unserer
beiden Leben, zur Verstiimmelung unserer doppelten Natur fiihrte. Man
lernt darin nicht, dass Gott, indem er uns das Evangelium gab, es sich zur
Aufgabe gemacht hitte, unsere Natur gewaltsam zu zerreiflen, und zwei
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gleich gebieterische Notwendigkeiten in Kampf treten zu lassen. Man {iber-
zeugt sich im Gegenteil, indem man dieses gottliche Buch mit Aufmerk-
samkeit liest, dass Gott in unserm Leben eine vollkommene und unveran-
derliche Einheit hat begriinden, aus den beiden Prinzipien, aus denen der
Mensch gebildet ist, ein einziges Wesen hat machen wollen; dass er nicht
eine Tatigkeit auf Kosten der andern hat zerstéren, sondern allen einen ein-
zigen Zweck und dem ganzen Leben eine einzige Bedeutung hat geben,
nicht den Menschen hat toten, sondern 1hn hat erneuen wollen.

Der Einsiedler der alten Zeiten, der wenig aufgeklarte Glaubige, welcher in
unseren Tagen das Leben des Einsiedlers wiederfinden mochte, verkennen
beide die Absicht des Ewigen. Wenn die christliche Vollkommenheit das
Zuriickziehen aus dieser Welt verlangt hitte, so wiirde thnen Gott eine be-
sondere Welt gemacht haben, wo die Bediirfnisse des Korpers, das Denken
an die physische Existenz und die Anforderungen der Gesellschaft niemals
den friedlichen Lauf ihres beschaulichen Lebens gestort hitten. Gott hat sie
nicht gemacht. Durch uniiberwindliche Bande hat er sie an die Welt der Sin-
ne und an die Beziehungen der Gesellschaft gefesselt. Er hat sie gezwun-
gen, flir ihre Mitmenschen und diese fiir sie zu arbeiten, und er hat von die-
sen nicht weniger verlangt, dass sie fiir ihre Seligkeit arbeiteten.

In der Tat, meine Briider, unsere Lage wire giinstig und unsere Aufgabe
leicht, wenn es sich nur darum handelte, aus der Welt zu gehen, um Gott zu
finden! wenn Gott uns weder den Staub des Kampfplatzes einatmen, noch
den Larm des Kampfes horen lieBe! wenn wir triumphieren konnten, ohne
gekampft zu haben! wenn die Religion darin besténde, nicht die Versuchun-
gen zu iiberwinden, sondern deren keiner zu begegnen! wenn es uns erlaubt
wire, um Heilige zu werden, aufzuhoren, Menschen zu sein! und wenn wir
unseren Antheil an dieser edlen Last des Menschengeschlechts, wie sich
einst ein groBer Redner ausdriickte, von uns werfen kénnten”.

Dass die Welt, in ihrer jetzigen Gestalt, ithre Versuchungen, thre Gefahren
und 1hre Fallstricke hat, daran ist nicht erlaubt zu zweifeln. Dass es weise
ist, die Zerstreuungen zu fliehen, selbst alle unnétigen Aufregungen zu ver-
meiden, so viel als moglich die Ruhe des zuriickgezogenen Lebens aufzusu-
chen, um die Seele zu erquicken, und sehr oft die Stille der Kammer, um
sich vor Gott zu sammeln, das sind Regeln, von denen durchdrungen zu
sein wichtig ist. Die friedliche Einformigkeit des Hirtenlebens machte es fiir
Abraham nicht entbehrlich, in dem Schatten der Eichen von Mamre einen
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fiir das Gebet geeigneten Ort aufzusuchen; und wie oft zog sich nicht Jesus,
unser Heiland, auf den Berg zuriick, um seine reine Seele zu seinem und
unserm Vater zu erheben! Aber eben so sehr, wie diese Vorsicht der christli-
chen Weisheit angemessen ist, eben so sehr ist die Idee chimérisch, dass es
sich, um die Welt zu fliehen, nur darum handelt, die Beriihrung mit der Ge-
sellschaft zu vermeiden.

Eitle Hoffnung! in der Tiefe der Wiiste und in der stummsten Einsamkeit
wiirden wir noch die Welt wiederfinden. Sie ist nicht ganz allein in dem Ge-
timmel der Welt und in dem Treiben der Gesellschaft; sie ist im Grunde un-
sers Herzens. Die Welt, das sind unsere Leidenschaften, welche die Einsam-
keit nicht unterdriickt, denen sie zuweilen neue Krifte leiht; alle Ubel und
Verwirrungen des Lebens kommen nicht daher, um hier die Ausdriicke ei-
nes groBBen Philosophen zu gebrauchen, dass man nicht in seinem Zimmer
zu bleiben weil}; sie kommen daher, dass man nicht aus seiner natiirlichen
Verderbnis hinauszugehen vermag; diese Verderbnis folgt uns in die Tiefe
der Wilder und der Wiisten, wie sie uns in die Stralen und auf die Platze
unserer Stidte begleitet, wihrend der Christ mitten in den verwickeltsten
und schwierigsten Geschéften, und selbst in dem bewegten Leben der ho-
hen Amter, in seinem Herzen eine Einsamkeit, eine ruhige Welt, eine unzu-
gianglichere Zufluchtsstétte als die seiner Kammer findet, wo er mit seiner
Seele lebt, wihrend sein Korper sich tausend Arbeiten hingibt, wo er sich in
Frieden sammelt, wihrend seine Person sich zu zerteilen und zu zerstreuen
scheint. Mancher Einsiedler lebt in der Welt; mancher Weltmann lebt in der
Einsamkeit.

Die Bediirfnisse unsers irdischen Aufenthalts verleugnen, die ganze zeitli-
che Tétigkeit des Menschen als etwas Verdammliches ansehen, hei3t der
Weisheit Gottes, welcher uns diese Bediirfnisse, diese Beziehungen, diese
Tatigkeit auferlegt hat, einen Schimpf antun. Wie! Er hitte eine Welt er-
schaffen, deren notwendige Wirkung wére, ithn zu beleidigen?, Wie! die Na-
tur, die Gesellschaft, die Arbeit, Einrichtungen seiner Vorsehung, wiren al-
les Dinge, die er verflucht hitte? Die Welt, mit der Mannigfaltigkeit ihrer
Erscheinungen und ihrer Bewegungen, wire nicht, im Gegenteil, ein Tem-
pel, dessen Teile simtlich zum Ruhme Gottes bestimmt sind? Wie! die Un-
tatigkeit, die Unempfindlichkeit, die Zuriickgezogenheit, die Nutzlosigkeit
sollten 1hn allein ehren? Fern sei uns ein solcher Gedanke! Nicht, indem sie
unbeweglich in den Himmeln dastehen, feiern die Gestirne seine Gréf3e und
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seine Macht; es geschieht, indem sie darin mit eilenden Schritten ihre uner-
messlichen Bahnen durchlaufen. So auch hat Gott aus unserer Tétigkeit, aus
der freien und ausgedehnten Entwicklung unserer Kréfte seinen Ruhm ent-
nehmen wollen.

Es gibt Gefahren im sozialen Leben! Sicherlich, es gibt deren solche, uns
zittern zu machen. Aber dies ist Gott gewiss nicht unbekannt; es ist gewiss
nicht umsonst geschehen, dass er uns seinen Geist der Heiligkeit verspro-
chen hat; es ist nicht umsonst geschehen, dass Jesus zu seinen Schiilern ge-
sagt hat: ,,In der Welt habt ihr Angst; aber seid getrost, ich habe die Welt
tiberwunden.* Weil es Gott gefallen hat, uns in diese zu fiirchtenden Bezie-
hungen zu stellen, ist es da erlaubt, daran zu zweifeln, dass seine Gnade
nicht Bediirfnissen, welche sein Werk sind, begegne? Das Gegenteil glau-
ben, hie3e, die Giite Gottes und vielleicht auch seine Gerechtigkeit bestrei-
ten.

Bande der Familie und des Vaterlandes, Kultur der Kiinste und des Verstan-
des, industrielle und soziale Tatigkeit, ihr seid eine unentbehrliche Bedin-
gung unserer Existenz, ihr seid der Weg, welchen wir zu wandern haben;
aber ihr seid nicht das Ziel selbst. Das Ziel ist der Himmel. Also der Irrtum
besteht darin, den Weg mit dem Ziel zu verwechseln, und das Mittel mit
dem Zweck. Der Irrtum besteht darin, sich fest an die Erde, welche der Weg
ist, zu binden, statt an den Himmel, welcher das Ziel ist.

Diese Unterscheidung ist unserm Texte entsprechend. Er sagt keineswegs:
Beschiéftigt euch nicht mit dem, das auf Erden ist, sondern trachtet nicht
nach dem, das auf Erden ist. Benehmt Euch wie Reisende, welche ithren Ge-
schiften die angemessene Aufmerksamkeit schenken, aber welche Eile ha-
ben, 1hr Vaterland wieder zu sehen. Wirket, aber fiir den Himmel; arbeitet,
aber fiir Gott!

Arbeitet fiir Gott, weil dies Eure erste und unwandelbare Bestimmung ist,
Eure hochste Pflicht, der erste und letzte Zweck Eurer Existenz. Ach! die
torichteste von allen diesen Ideen ist auch die verbreitetste. Wie, wenn wir
durch uns selbst existierten, so wollen wir fiir uns selbst leben! Abhingige
Kreaturen in allen Punkten unsers Seins, machen wir uns selbst unser eige-
nes Gesetz und unser eigenes Objekt! Durch tdgliche Entweihung des Hei-
ligsten entziehen wir uns unserm Schopfer! O, das ist es, was selbst in den
vorziiglichsten Seelen, den tiefen und allgemeinen Abfall des menschlichen
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Geschlechts bezeichnet! Das ist das Siegel unserer Verwerfung, dass wir
vergessen haben, warum und fiir wen wir in die Welt gesendet waren. Alles
Ubel kommt daher, und jede besondere Siinde verschwindet in dieser gro-
Ben und ersten Siinde. Christen, ich beschwore Euch bei Eurem Namen
selbst: lebt fiir Den, der Euch geliebt hat! Er hatte {iber uns unendliche
Rechte als Schopfer, aber durch ein Wunder seiner Liebe hat er das Unend-
liche dem Unendlichen hinzugefiigt. Er hat zugegeben, dass das Blut des
Gerechten fiir Euch floss; er hat den Qualen des Todes Den iiberliefert, in
welchem sich seine Heiligkeit abspiegelte wie in dem reinsten Spiegel; bei
der bittenden Stimme seines Sohnes hat sich sein Zorn von Euch abge-
wandt, um auf diesen Sohn selbst zu fallen! Christus ist zur Siinde gemacht
worden, damit Eure Siinden vergessen wiirden; und, Dank ithm, kénnt Ihr,
entartete, geschiandete Kreaturen, ehebrecherische und entehrte Rasse,
konnt Thr, die Freude und den Ruhm auf der Stirn, wieder eingehen zu dem
Hause Eures himmlischen Gatten, Euch von Neuem mit seinem Namen
schmiicken, und mit den Engeln selbst Geschicke der Ehre und des Friedens
teilen. Muss man Euch hiernach noch sagen: Christen, arbeitet fiir Gott,
trachtet nach dem, das droben ist? Ach, wenn dieser Name, den Ihr tragt,
Euch nicht Alles gesagt hat, so werden Euch alle Worte der Welt nichts sa-
gen!

Arbeitet fiir Gott, trachtet nach dem, das da droben ist, weil eine solche Té-
tigkeit die einzige ist, welche Euren Kriften einen ithrer wiirdigen Gebrauch
darbietet. Auf dem Standpunkt der Welt bleibend, welchen Gebrauch konnt
Ihr von diesen Kriaften machen, der ihnen in Wahrheit angemessen i1st? Was
Ihr auch tut, Ihr bleibt immer hinter Eurer Macht zuriick, und wirkt Ihr eine
ganze Welt in Eurer Seele, sie konnte die Tiefe derselben nicht ausfiillen.
Thr konnt Eure Zeit ausfiillen, ein Werk an jede Eurer Stunden kniipfen;
aber seine Zeit ausfiillen, ist das sein Leben ausfiillen? Das Leben! und wie!
hat es nur eine Dimension? ist es nur eine Linie ohne Breite, nur ein Faden,
wo man blof3 Acht zu geben braucht, keine Liicke zu lassen? und wenn jede
Stunde einer langen Existenz durch eine Beschiftigung oder durch einen
Gedanken bezeichnet ist, folgt daraus, dass man gelebt hat? O, unsterbliche
Kreaturen, o, Kreaturen Gottes, das Leben besteht in dem Gebrauch aller
Eurer Krifte, und Ihr habt gottliche Kréfte! Das Leben besteht in der Erfiil-
lung Eurer Bestimmung, und Eure Bestimmung ist der Himmel! Sagt mir
nicht, dass Thr gelebt habt, Ihr, die Thr eine Seele, um nach dem Unendli-
chen zu trachten, hattet, und die Ihr sie an endliche Gegenstidnde gekettet
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habt; ein Herz, um Gott zu lieben, und den Ihr nicht geliebt habt; einen Ver-
stand, um ithm zu dienen, und die Thr thm nicht gedient habt! Thr seid im Le-
ben an denen voriiber gegangen, welche lebten, aber Thr habt nicht gelebt!
Leben, meine Briider, das heif3t, ein Werk vollbringen, welches dauert; das
heil3t, etwas anderes sammeln, als eitle Erinnerungen; das heil3t, seine ganze
Gegenwart in Zukunft umwandeln; das heif}t, seinen Tod vorbereiten, ihn
im Voraus triumphierend, ruhmvoll, voll Unsterblichkeit machen; Leben,
das heiBt, sich auf der Erde wie ein Biirger des Himmels betragen.

Aber am Ziele seiner Laufbahn sich sagen zu miissen: Ich habe gearbeitet,
aber ich habe schon meine ganze Belohnung bekommen,; fiir ein vergéangli-
ches Werk habe ich einen verginglichen Lohn erhalten; die Welt hat meine
Arbeit und behilt sie; ich habe meine Bezahlung erhalten und kann sie nicht
behalten, denn ich gehe fort. Ich gehe fort mit leeren Handen, mit erschopf-
ten Kraften, mit einer armen Seele, mit einem schmachtenden Herzen; ich
gehe fort, und ich weil3 nicht, wohin. Ach! warum habe ich gelebt? was
brauchte ich zu leben? habe ich wirklich gelebt? ist es kein Traum? War es
denn, mich zu vernichten, dass mich mein Schopfer bestimmt hatte, indem
er mir das Leben gab? Fiihlte ich nicht in mir etwas GroBeres, als alles was
ich gesehen, alles was ich empfunden, alles was ich getan habe? Hat meine
Seele mir nicht hundertmal gesagt, mich {iber alle sinnlichen Dinge empor-
zuschwingen? Und doch, was habe ich getan, als meine Seele den sinnli-
chen Dingen preiszugeben und alle dem, was mein erwachtes Gewissen
heut Eitelkeit nennt?

O Trug, o Tauschung, o Elend, o verlorenes Leben, o verschwendete, ver-
geudete, in eitlen Gedanken erniedrigte Seele! O, ungliickliche Vergangen-
heit, ohne Unterpfand fiir die Zukuntft!

Ich sage Euch nichts von den Gewissensbissen, welche ein so verlorenes
Leben immer kronen sollten, aber welche es nicht immer kronen. Strenge
und letzte Wohltat, oder Vorspiel und Vorgeschmack groferer Bitterkeiten,
wohnen die Gewissensbisse, wir wissen es, nicht immer dieser feierlichen
und traurigen Heerschau bei, welche das Weltkind, das im Begriff zu ster-
ben ist, unwillkiirlich tiber sein vergangenes Leben hélt. Erginzt, in Bezug
auf diesen letzten und schrecklichen Gegenstand, das, was ich nicht sage,
was man nur schwach sagen kann; stellt Euch die weltliche Tatigkeit vor,
wie sie erschopft und atemlos, mit der langen Kette dieser elenden Arbei-
ten, am Fulle des ewigen Richterstuhles, ankommt, und durchdrungen von
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diesem entsetzlichen Anblick, werdet Thr Euch nicht mehr sagen lassen,
sondern Thr werdet selbst sagen: Lasst uns fiir Gott arbeiten; lasst uns nach
dem trachten, das droben ist, und nicht nach dem, das auf Erden ist.

Ich weil}, meine Briider, was Ihr uns sagen konnt: ,,Man wiirde fiir die Din-
ge dieser Erde nicht die angemessene Sorge tragen, wenn man dafiir nicht
ein gewisses Interesse hat. Man kann in keinem Stande etwas leisten, ohne
eine gewisse Neigung fiir die Angelegenheiten dieses Standes, in keinem
Studium ohne den Geschmack fiir dieses Studium, in keiner Karriere ohne
die Liebe fiir dieselbe. Glaubt man, dass das Interesse fiir den Himmel die
Stelle aller dieser Interessen vertreten kann? Glaubt man, dass das blof3e
Pflichtgefiihl ein hinreichender Sporn ist? und muss man nicht im Gegenteil
erwarten, dass, je mehr man nach dem Himmlischen trachtet, man desto
weniger Geschick fiir das Irdische haben wird? Und was wird dann jene
Vereinbarung, die man uns gerithmt hat?*

Der Einwand, meine Briider, hat Gewicht; und ich wiinsche, dass Niemand
sich die Stiarke desselben verhehle. Es ist gewiss, dass, wenn wir uns darauf
beschriankten, zwei Pflichten, die, sich unablissig mit den Dingen dieser Er-
de zu beschiftigen, und die, einzig und allein die himmlischen Dinge zu lie-
ben, einander gegeniiber zu stellen, wir die Schwierigkeit nur vermehren
wiirden, anstatt sie zu heben. Aber mit ein wenig Aufmerksamkeit werdet
Ihr, ich hoffe es, sehen, dass der Einwand auf einem Irrtum beruht. Und
worin besteht dieser Irrtum? Er besteht darin, dass man diese Worte des
Apostels: das droben ist, in einen zu wenig geistigen Sinne nimmt. Das, was
droben ist, ist nicht genau das einer andern Welt, sondern das einer andern
Sphére, als der gewohnlichen Sphéare unserer Gedanken. Es ist nicht das,
was liber unseren Hauptern, sondern das, was liber unseren natiirlichen Ge-
fiihlen ist. Das, was droben ist, ist, wenn wir wollen, hier unten; das, was
droben ist, besteht in den Gesinnungen eines durch den Geist von droben
wiedergeborenen Herzens, in den Gefiihlen, den Trieben, den Beweggriin-
den, welche einer erneuten Seele eigen sind. Nach dem trachten, das droben
1st, heif3t, nach Gott selbst trachten; heif3t, thm unser Leben unterordnen;
heif3t, Gott in allen Dingen suchen und finden.

Und was hindert Dich, mein teurer Zuhorer, ihn in der Natur zu finden, de-
ren Geheimnisse Du mit so vieler Ausdauer zu ergriinden suchst, in den
Amtsgeschiften, denen Du mit so viel Interesse obliegst? in dieser Kunst,
die Du mit so viel Eifer betreibst? Wie! ist Gott nicht in Allem, was wabhr,
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schon, groB3, niitzlich ist; ist er nicht liberall, ausgenommen in dem B&sen?
Alles, was gut ist, ist das nicht er selbst? Und beschiftigt sich der Christ
nicht mit Gott selbst, indem er die verschiedenen Felder der Natur, der
Kiinste und des biirgerlichen Lebens anbaut? und ist es nicht in jedem der
Dinge, die ihn interessieren, Gott selbst, den er bewundert und den er liebt?

Gott lieben, meine teuren Briider, das ist also das Geheimnis, um Alles zu
versOhnen. Das ist das Geheimnis, um sich mit Interesse mit den Dingen
der Erde zu beschiftigen, ohne aufzuhoren, die Dinge des Himmels zu lie-
ben. Gott lieben, das ist sowohl das Leben lieben, welches er gemacht hat,
als den Tod, welchen er befohlen hat. Gott lieben, das ist, das Geheimnis zu
leben gefunden haben.

Nun, ihr geteilten Herzen, die ihr eine Ausgleichung zwischen dem Himmel
und der Erde getraumt habt, und die ihr fortwidhrend von Furcht und Sorgen
gequalt seid, wisset die Ursache eures Zustandes: IThr fiirchtet Gott, aber ihr
liebt ihn nicht. Die Frommigkeit allerdings hat auch ihre Sorgen; aber hiiten
wir uns, die Sorgen einer zarten Liebe, die da fiirchtet, threm Gegenstande
nicht Alles zu geben, mit den Beflirchtungen eines egoistischen Herzens zu
verwechseln, dem ein zweifacher Mut fehlt, der, sich Gott ganz hinzugeben,
und der, sich der Welt ganz hinzugeben. ,,Ist dies erlaubt? ist es dies nicht?
Ist dies weltlich? ist dies christlich? Darf man diese oder jene Gesellschaft
sehen, diese oder jene Unternehmung wagen, sich diesem oder jenem Studi-
um hingeben?* Dies bedeutet im Munde des Sohnes: Wie mache ich es, um
mein ganzes Herz meinem Vater zu bewahren? aber in dem Munde des
Sklaven: Bis wohin kann ich den Wiinschen meines Herzens folgen, ohne
meinen Herrn zu erziirnen? Trauriges und eitles Abwégen, dessen Prinzip
leicht zu entziffern ist. Was will dieser fortwahrende Handel zwischen dem
Menschen und Gott sagen? Was dieser Christ, der beschéftigt ist, Gott und
sich selbst, jedem genau seinen Teil zu geben, und der ganz von der Furcht
erfiillt ist, den seinigen zu klein zu machen? Was dieser Glaubige, welcher
meint, sich in zwei, das Weltkind und den Glaubigen, zu teilen, als ob nicht
notwendiger Weise das Weltkind ganz Weltkind, und der Glaubige ganz
Glaubiger sein miisste? Was dieser Mensch, der zwei Herzen hat, eines fiir
die Welt, das andere fiir Gott? Was will diese Hingebung sagen, die ihre
Bedingungen stellt, sich ihre Vorbehalte macht und ihre Entschiddigungen
festsetzt? O, die Liebe ist ein besserer Schiedsmann! Die Liebe hat den
Knoten bald zerhauen. Alles fiir Gott, und nichts fiir mich, das ist ihr Wahl-
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spruch. Alles fiir Gott, vorausgesetzt, dass Gott mein ist. Moge er dann
mein Leben bereichern oder entbloBen, moge er meine Tatigkeit ausdehnen
oder beschrinken, meine Wiinsche befriedigen oder vereiteln, wenn ich
meinen Gott habe, habe ich alles mit einem Male. Er ist es, dem ich dienen
will; er ist es, dem ich gefallen will; das Ubrige ist gleichgiiltig.

Wenn Thr Gott liebt, so werdet Thr gleich wissen, welches die mit seinem
Dienste unvertriglichen Beschéftigungen sind. Die Liebe Gottes wird Euch
mit einem neuen Sinne begaben, mit einem feinen und sichern Takt, vermo-
ge dessen Ihr ohne Miihe die Werke erkennen werdet, welche thm gefallen,
und die, von denen er die Augen abwendet; denn alle Tétigkeiten sind nicht
gut. Das ist die erste Wirkung der Liebe Gottes. Es gibt eine andere. Sie gibt
der Seele eine groBere Freiheit. Sie macht eine Menge von Werken zu
rechtméfigen, die es ohne sie nicht gewesen wiren. Wenn Thr Gott liebt,
konnt Thr Euch in das Treiben der Welt, in die Sorge der offentlichen Ange-
legenheiten, in die Kultur der Wissenschaften und der Kiinste einlassen,
denn Ihr tut alles dies fiir Gott, fiir seinen Ruhm, mit Dankbarkeit, mit Un-
terwerfung; alles dies fiihrt Euch zu Gott, statt Euch von ithm zu entfernen;
und ich kann es sagen, Eure, am gewagtesten erscheinenden, Ausfliige ent-
fernen Euch niemals vom Hafen. Die erhabensten Obliegenheiten und die
niedrigsten Verrichtungen, die groBten Unternehmungen und die geringsten
Einzelheiten, das Werk eines Jahres und das Werk eines Tages, Alles ist fiir
den Herrn getan worden; folglich ist. Alles erlaubt, ist Alles gut. Aber auf3e-
rhalb dieses Gesichtspunktes und dieser Richtung ist Alles schlecht, selbst
das, was am héufigsten als rechtmafig und lobenswert gilt; Alles ist
schlecht, weil Gott nicht dabei ist. Ihr konnt noch niitzlich sein, die Achtung
erhalten und verdienen; aber in Bezug auf Gott, auf Euch selbst, auf die
Ewigkeit habt Ihr ein eitles, undankbares und ungliickliches Werk voll-
bracht

Schlecht unterrichtete Kasuisten, die ithr Miicken sauget und Kamele ver-
schluckt, lasst, lasst die miiligen Bedenken, welche sich an einige allein
stechende Handlungen, an einige Einzelheiten Eures Lebens halten, und
stellt einmal Euer ganzes Leben in Frage. Euch iiber seinen ganzen Zusam-
menhang, seinen allgemeinen Charakter, den Geist, der es durchdringt, Re-
chenschaft zu geben, darauf kommt es vor Allem an. Es sind nicht einige
gute Werke, es ist nicht eine kiinstliche, mithsam erlernte, miihsam nachge-
ahmte Tugend, welche Euch fiir den Himmel tauglich machen wird. Nicht
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nach diesem oder jenem vernachléssigten oder beobachteten Gebrauche,
nicht nach dieser erlaubten oder verbotenen, oder sogenannten gleichgiilti-
gen Handlung werden die Geschicke Eurer Ewigkeit abgewogen werden.
Kein Zweifel, dass jede Eurer Handlungen ihren moralischen Wert, ihren
Charakter, ihre Farbe hat; doch auch eine jede ist nur das natiirliche Produkt
eines Prinzips, eine jede hat weit weniger einen Wert in sich, als sie Euren
Wert Euch selbst darstellt. Dieser innere Wert ist es, welchen man kennen
muss; dieser ist es auch, welchen Gott kennt, und nach welchem er Euch
schitzt und richtet. Und seinen Mal3stab, meine Briider, kennt Thr ihn? Er
misst Euch nach Eurer Liebe zu thm. Er fragt nach einer einzigen Sache:
gehort Thr ihm an durch das Herz? Nun, sein Maf3stab soll der Eurige sein;
und in dieser Frage: Handle ich fiir Gott? ist es mein Verlangen, seinen Wil-
len zu tun? soll Eure ganze Kasuistik enthalten sein.

Sehet also zu, welcher Wind in Eure Segel blast, und Thr werdet wissen,
wohin Thr geht. Fordert von Euch Rechenschaft iiber das Gefiihl, welches
Euer Leben beherrscht, und Thr werdet wissen, was dies Leben wert ist. Je-
dermann ist im Stande, sich dariiber eine genaue Antwort zu geben; iibri-
gens konnt Thr noch zwei Proben anstellen, nach welchen Euch keine Unge-
wissheit mehr bleiben wird.

Mogt Thr, mitten in den Beschiftigungen und Sorgen, welche Euch notwen-
dig an die Erde binden, mogt Thr Euch da gerne mit den Dingen des Him-
mels beschiftigen? Findet Thr Geschmack an dem Worte Gottes? Habt Thr
Gefallen daran, es um Rat zu fragen, durch dasselbe den Gesichtskreis aller
Eurer Geschifte zu vergroBern, iiber dem beschrankten Horizont Eures irdi-
schen Lebens, so zu sagen, den unendlichen Horizont der Ewigkeit auszu-
breiten? Mehrere, meine Briider, finden, wenn ihr Blick unwillkiirlich diese
beiden Ansichten einander niher bringt, zwischen denselben keine Bezie-
hung, keine Harmonie, sondern weit eher eine Art von Widerspruch. Der
Anblick des Himmels und der gottlichen Dinge beunruhigt sie in ihren Ar-
beiten; er stort, er verstimmt sie; er drgert und belastet sie. Sie mochten die
Augen nicht nach dieser Seite hingeworfen haben, denn was sie gewahr ge-
worden sind, hat sie einen Augenblick fiirchten lassen, dass thr Leben, was
thnen bis dahin so gut angefiillt erschienen, in der Tat nur mit Eitelkeit an-
gefiillt wére. Sie vermeiden von da ab diesen Anblick und diese Betrachtun-
gen; und um ihre Arbeiten gegen diese strenge Kontrolle sicher zu stellen,
versenken sie sich ganz und gar in die Gegenwart. In dem Male, als diese
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Anschauung der gottlichen Dinge abnimmt und sich verwischt, nehmen sie
thren fritheren Eifer wieder an; aber sie sind in ithrem irdischen Amte nur
unter der Bedingung tétig und ausdauernd, dass sie moglichst wenig an ihre
himmlische Bestimmung zu denken brauchen. Und doch gedenken sie
nicht, dieser himmlischen Bestimmung zu entsagen, sie sind sehr froh, dass
sie einen Ruhepunkt, eine Zuflucht als Riickhalt haben; und gleich dem ver-
lernen Sohne, der in den Wogen der Welt umbherirrt, gefallt es ihnen, zuwei-
len von ferne an das Haus des Vaters zu denken, aber es gefallt ihnen nicht,
darin zu wohnen. Es gefallt ihnen, zu glauben, sie wiirden flirchten, ihre re-
ligidse Uberzeugung zu verlieren, aber sie wiirden noch mehr fiirchten, sie
zu stark werden zu sehen; sie haben Furcht vor diesen unvorhergesehenen,
durch Gott bereiteten, Augen: blicken, wo die Wahrheit der Religion plotz-
lich mit strahlender Gewissheit und méchtiger Wirklichkeit erscheint. Sie
fiirchten diese Tyrannei eines lebendigen Glaubens, welche ihr Leben um-
gestalten, ihre Plane durchkreuzen, ihrer Téatigkeit einen andern Lauf geben
und die Stellung zerstoren wiirde, welche sie sich in der Welt gegeben ha-
ben. Erschreckt von diesem Blitzstrahl, beeilen sie sich, die Augen zu
schlieBen, und durch einen seltsamen Widerspruch fiirchten sie zugleich so-
wohl den Unglauben, als den Glauben. Meine Briider, arbeiten diese Men-
schen fiir die Erde, oder arbeiten sie fiir den Himmel?

Ich habe von einem andern Probierstein gesprochen. Das ist der Gedanke an
den Tod. Ist Jemand in Zweifel tiber die RechtmafBigkeit seiner Bemiihun-
gen, liber die Anwendung seines Lebens, so stelle er sich dem Tode gegen-
iiber. Er betrachte mit festem Blicke seine letzte Stunde, diese Stunde, wo,
wie man mit Recht gesagt, ,,uns nichts mehr bleibt, als was wir gegeben ha-
ben.“. Er gehore fiir einen Augenblick nicht mehr der Erde an; er lege sich
auf sein Sterbebett; er leihe sein Ohr diesem feierlichen Zuruf: Ihr Men-
schenkinder, kehret um, gebet Rechnung iiber Euer Haushalten. Er sage
sich, dass in einigen Stunden, wo ithn die Erde bedeckt, er dem, was sich
sechs FuB3 iiber thm zutrigt, so fremd sein wird, als ob er nie zur Zahl der
Lebenden gehort hétte. Er sehe schwinden und verloschen den Glanz des
guten Rufes und die Macht des Kredites, und den personlichen Einfluss,
und seine Giiter, und seinen Namen, und sein Andenken, und er ziche dann,
bei der Aufnahme seines letzten Besitzstandes, nie Rechnung von dem, was
thm bleibt, das heil3t, ich wiederhole es, von dem, was er gegeben hat.
Wohlan! diese Tatigkeit, diese Dienste, dieses Vermogen oder diese Armut,
wie man will, hat er Gott alles dies gegeben? hat er Werke getan, die ihm
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folgen konnen? Kann er alle seine Arbeiten, alle seine Studien, sein ganzes
Leben, in die andere Welt mit sich fortnehmen und zu den Fiiflen seines
Herrn niederlegen? Hat er fiir Gott, einem Stande gelebt, eine Stellung aus-
gefiillt, seinen Geist gebildet, sein Vermogen vermehrt? Ist sein Leben auf
dieser Seite oder auf der andern? scheinend vor der Welt oder verborgen mit
Christus in Gott? Wird er sterben, oder wird er leben? Wenn er, bei diesem
ernsten Gedanken an den Tod, sein vergangenes Leben nicht wie eine Last
fiihlt, die ihm unbequem ist, sondern wie einen Reichtum, der ihm dient;
wenn der Gedanke an die Tétigkeit, die er zu unterbrechen im Begriff steht,
thm keine Reue, sondern Hoffnungen einfloBt, dann ist diese Tatigkeit gut;
er kann sich ihr ohne Furcht iiberlassen; denn, indem er sich mit den Din-
gen der Erde beschiftigt, arbeitet er fiir die des Himmels.

Das ist es, meine Briider, was wir in Eurer aller Geist und in den unsrigen
eingraben mochten. Es gibt keine wichtigere Wahrheit. Unfehlbar wird ein
Augenblick kommen, wo sie uns klar werden wird; aber man sollte diesen
Augenblick beschleunigen; denn dieselbe Wahrheit, welche heute heilsam
ist, kann morgen niederdriickend sein. Heilsam, wihrend das Leben uns
noch angehort, ist sie niederdriickend, wenn das Leben uns verlassen will.
Wenn also unser Leben umgeschaffen werden muss, lasst es uns umschaf-
fen, d. h. lasst uns unser Herz umschaffen; denn aus dem Herzen entsprin-
gen die Quellen des Lebens.

Lasst uns unser Herz umschaffen! Welches Wort, meine Briider! Ach, wenn
man aus der Tiefe des Grabes die Toten ausrufen horen wird: Lasst uns le-
ben! wird es den siindigen Menschen erlaubt sein auszurufen: Lasst uns un-
ser Herz umschaffen! Den Herrn iiber Alles lieben, Alles nur nach dem
Herrn lieben, unser ganzes Leben einem einzigen Prinzip unterwerfen, und
unseren Lebenswandel einem einzigen Antriebe, ist das da, meine Briider,
wohl die Wirkung eines einfachen Aktes unsers Willens? Befragen wir un-
sere eigne Erfahrung dariiber: sie erklart uns unsere ginzliche Unfahigkeit,
den Mittelpunkt unsers Lebens zu verlegen; befragen wir die Erfahrung der
Glaubigen: sie lehrt uns, dass es der Glaube an den gekreuzigten und ver-
herrlichten Herrn ist, in welchem sie die Kraft dazu gefunden haben; befra-
gen wir das Evangelium: es unterweist uns, dass in diesem grof3en Werke
Gott es ist, welcher in uns das Wollen und Vollbringen nach seinem Wohl-
gefallen schafft. Suchen wir nicht uns zu tduschen; preisen wir nicht einige
duBere Verbesserungen, deren wir fahig gewesen sind; die Verbesserung der
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Gewohnbheiten ist nichts ohne die Verbesserung des Herzens. Erkennen wir
frei unsere Schwiche an; bitten, flehen, beten wir, ohne nachzulassen, bis
dass die Hilfe kommt, bis dass unser Herz ganz da ist, wo unser Schatz ist;
bis dass wir mit Herz und Gedanken eines sind mit Christus, welcher nur ei-
nen Zweck in seinem Leben hatte, den Dienst und den Ruhm des Vaters, der
ihn gesandt. Moge der Herr zu diesem Ende iiber uns Alle seinen Geist der
Bitte und des Gebetes verbreiten!
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Das Trachten nach menschlichem Ruhm, unvertraglich mit dem Glauben.
Joh. 'V, 44.

Wie konnet ihr glauben, die ihr Ehre (Ruhm) von einander nehmet?
Und die Ehre, die von Gott allein ist, suchet ihr nicht.

Ruhm! welch schones Wort! wie viel Herzen hat es erbeben gemacht! Gibt
es jemanden in dieser Versammlung, der es je in seinem Leben ohne innere
Bewegung hat horen oder aussprechen konnen? Ein angeborener und unzer-
storbarer Hang der menschlichen Natur, lebt die Liebe zum Ruhme in allen
Herzen, befindet sie sich in allen Lebensverhéaltnissen, nimmt sie eine Stelle
in allen Unternehmungen ein, und kann sie verglichen werden jenem er-
sehnten Hauche der Schiffer, ohne welchen das Ruder und das Steuer ein
unbewegliches Meer vergeblich ermiiden wiirden.

Fragt die aufrichtigen Menschen, bemiiht Euch, bis auf den Grund der mehr
verschleierten Gewissen zu dringen, und Thr werdet erfahren, welche Ge-
walt die Gegenwart, die Erwartung und der blo3e Name des Ruhmes auf al-
le diese Menschen ausiibt, welche scheinbar von andern Beweggriinden be-
seelt sind. In den Bemiihungen des Patrioten, in der Hingebung des Helden,
in der Ausdauer des Philanthropen, in dem Eifer des Gelehrten, was sage
ich? in den Spekulationen des Geschéiftsmannes, hat die Liebe zum Ruhme
immer eine und sehr oft die erste Stelle.

,,Wie!“ wird mir, die Stirn vom Schweil3e seiner Arbeit bedeckt, dieser ar-
me und unbekannte Handwerker sagen, ,,wie! ich mache Anspruch auf
Ruhm! seid iiberzeugt, dass ich niemals daran dachte.* Ja, vielleicht so lan-
ge du, gezwungen, dich ganz der Sorge deiner Erhaltung zu widmen, keinen
andern Gedanken, als die ersten Bediirfnisse des Lebens hattest. Damals
schlummerte diese unvertilgbare Liebe zum Ruhme in deinem Busen. Aber
kaum sind die ersten Bediirfnisse beschwichtigt, wie schnell wird sie da er-
wachen! Tausche dich dariiber nicht. Das, was bei den Helden, den Staats-
mannern und den groflen Geistern Liebe zum Ruhme heilit, wird, unter ei-
nem andern Namen, eine der hauptsiachlichsten Triebfedern fiir dich sein.
Welches sind die Geniisse, die du von dem Golde erwartest, das du auf-
haufst? Behaglichkeit, sagst du, Sicherheit, materielle Vorteile! Meinetwe-
gen; aber, um aufrichtig zu sein, rechne dazu noch das Vergniigen, fiir reich
zu gelten, und die Art von Ansehen zu gewinnen, welche man dem Wohl-
stande nicht verweigert. Das schon ist Ruhm.
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Es ist, meine Briider, in jeder Seele ein gebieterisches Bediirfnis, ein hefti-
ges Verlangen, seinem individuellen Leben ein fremdes Leben, wenn ich so
reden darf, ein Leben auBler sich, hinzuzufiigen; und der Sitz dieses Lebens
ist in der Meinung Anderer. Geriihmt, bewundert oder doch zum wenigsten
geachtet zu werden, ist das geheime Streben jedes Wesens, welches das
Elend nicht zwingt, sich auf ein niedrigeres Streben zu beschrinken, oder
welches ein tiefes Verdummen nicht unempfindlich gegen die Meinung sei-
ner Nebenmenschen gemacht hat. Nicht, dass wir nicht schon in uns selbst
einen sehr wohlwollenden Beurteiler unserer Eigenschaften und unsers
Wandels hétten; allein dieser Beurteiler geniigt uns nicht. Es scheint, dass,
unauthaltsam auf das Gefiihl unsers Nichts zuriickgefiihrt, in der Furcht,
uns einmal in einem Verkennen unserer selbst zu iiberraschen, wir notig ha-
ben, die andern Menschen fiir unsere Eigenliebe zu Hilfe zu rufen und aus
thnen eine Lebensergidnzung zu ziehen, welche wir in uns nicht finden. Und
es 1st so wahr, meine Briider, dass dieses Bemiihen von einem Gefiihl unse-
rer Schwiche herriihrt, dass von allen Menschen der als der stolzeste er-
scheinen wiirde, welchem, in diesem Punkte, seine eigene Meinung geniig-
te.

Tauscht Euch daher darin nicht: reich oder arm, groB3 oder klein, Alle lieben
wir den Ruhm. Das Bediirfnis der Achtung Anderer folgt uns wie unser
Schatten; es schleicht sich iiberall mit uns ein; vertrieben in einer Form, tritt
es in einer andern wieder hervor; von Zufluchtsort zu Zufluchtsort, von
Schlupfwinkel zu Schlupfwinkel verfolgt es mit Erbitterung seinen schiich-
ternen Feind, die Demut. Glaubt diese endlich, davon befreit zu sein, so er-
hebt sie die Augen und stellt es vor sich. Die Liebe zum Ruhme dringt bis
in die bitteren Gestandnisse der Bulle, bis in die Tranen der Reue; sie belebt
heimlich die Stimme des Moralisten, welcher gegen den Ruhm eifert; ach!
und zuweilen begleitet sie den Prediger auf die Kanzel, der sie verdammt!

Wir konnen nicht leugnen, dass, in einem gewissen Mal3e, die Achtung An-
derer ein wirkliches Bediirfnis jedes Individuums ist. Erstens wiirde die
Entbehrung dieser Achtung fiir uns auch die Entbehrung der meisten, an
den geselligen Zustand gekniipften Vorteile nach sich ziehen; was der Kre-
dit fiir einen Kaufmann ist, ist der gute Ruf in gleichem Mafle fiir jedes Mit-
glied der Gesellschaft. Zweitens wiirde die Gesellschaft ohne ein wenig ge-
genseitiges Wohlwollen nicht ertraglich sein, und das Wohlwollen ist unzer-
trennlich mit der Achtung verbunden. Endlich ist das 6ffentliche Vertrauen,

157



in vielen Fillen, die erste Bedingung fiir das Gute, welches wir zu tun wiin-
schen; die Nichtgewdhrung dieses Vertrauens wiirde unsere besten Absich-
ten vereiteln; daher muss man es erlangen und bewahren. Alle diese Dinge
erkldren und rechtfertigen das natiirliche Gefiihl, welches uns den guten Ruf
in die Zahl und selbst in die erste Reihe der zeitlichen Giiter stellen lédsst. Er
hat, unter diesen verschiedenen Gestalten, Anspruch auf dieselbe Sorgfalt,
welche wir auf unsere Gesundheit verwenden; er hat Anspruch auf eine um
so eifrigere Sorgfalt, als er nicht blof3 unser Gut, sondern das unserer Fami-
lie 1st. Ich gehe sogar noch weiter: ich erkenne an, dass, au3erhalb des
Christentums, die Liebe der Achtung eines der besten Dinge ist, welche
man in dem abgefallenen Menschen antreffen kann; sie ist, in der Abwesen-
heit des wiirdigen Gegenstandes unserer Huldigungen, eine indirekte, den
moralischen Begriffen geltende Huldigung, von denen sich die Gesellschaft
noch nicht hat losmachen kénnen, und das beste der Geselligkeits-Elemen-
te, welche die Menschen zusammenhalten. Aber wie sehr weicht von dieser
notwendigen Sorgfalt fiir ein zeitliches Gut, das uns wie alle andern zum
Danke gegen Gott verpflichtet, dieses Trachten nach Ruhm ab, in welchem
uns zwei sehr hervorstechende Kennzeichen entgegentreten: Das erste, aus
der Achtung der Menschen die Richtschnur unserer Handlungen zu ma-
chen; das zweite, liber den guten Ruf hinaus, nach Lobeserhebungen, Anse-
hen und Beriihmtheit zu trachten! das ist das, was in unserm Text verdammt
wird: Das Lob der Menschen, als Zweck unserer Handlungen hingestellt,
ihr Beifall, dem Beifall Gottes vorgezogen, der Ruhm, welcher von den
Menschen kommt, eifrig gesucht, der, welcher von Gott kommt, vernachlis-
s1gt.

Bemerkt es wohl, meine Briider, dass mein Text nicht blof3 sagt: ,,Ihr emp-
fanget gern Ruhm von einander;* er fligt noch hinzu: ,,Ihr trachtet nicht
nach dem Ruhm, welcher von Gott allein kommt.* Der Ruhm, welcher von
Gott allein kommit, ist also ein Gegenstand, wonach wir zu trachten haben.
Diese Worte Jesu Christi dienen zur Ergdnzung jener, welche er bei einer
andern Gelegenheit aussprach: ,,Es ist Niemand, so er verlasst Haus, oder
Briider, oder Schwestern, oder Vater, oder Mutter, oder Weib, oder Kinder,
oder Acker, um meinetwillen, und um des Evangelii willen, der nicht hun-
dertfaltig empfahe in dieser Zeit* u. s. w. (Marc. X, 29. 30.) In gleicher
Weise gibt es Niemanden, der um der Liebe zu Christo dem menschlichen
Ruhme entsagt hat, welcher nicht hundertféltig von dem empfange, der die-
ses Opfer verlangt. Es gibt also in dem Reiche Gottes kein Opfer ohne Ver-
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geltung, und die Vergeltungen Gottes sind unendlich. Es gibt also in unserer
Seele kein Bediirfnis, welches Gott nicht befriedige, aber nach seiner Art, d.
h. indem er uns statt der groben Speise, nach welcher unser getduschter
Hunger trachtet, eine gelduterte Speise gibt, welche dieser nicht kannte. Wir
sind geboren fiir den Ruhm; wohlan! er fordert uns auch auf, danach zu
trachten. Dieselbe Aufforderung geschieht hdaufig im Evangelium; der
Ruhm ist darin dargestellt als ein wiirdiger Gegenstand unsers Strebens, als
die endliche Belohnung unserer Arbeiten, als der Preis des Blutes Jesu
Christi; die Segnungen des Himmels sind dargeboten denen, welche mit
Geduld in guten Werken die Ehre, den Ruhm und die Unsterblichkeit su-
chen.

Hier 1st es nicht mehr der Mensch, welcher den Menschen lobt; es ist nicht
mehr das Elend, welches dem Elende schmeichelt; es 1st die menschliche
Seele, welche sich mit dem wahren Ruhme im Schof3e des Gottes des Ruh-
mes sattigt. Es ist der Christ, der aus dem Munde des einzigen Zeugen, des-
sen Blicke er gesucht, diese edlen und sanften Worte erwartet und ver-
nimmt: Ei du frommer und getreuer Knecht, du bist iiber Wenigem getreu
gewesen, ich will dich {iber Viel setzen. Dieser Ruhm ist es, dem man nach-
streben muss, der der Zweck unsers Lebens sein soll, dieser Ruhm ist es,
den man nicht ohne Verbrechen entbehren kann; dies ist der Ruhm, welcher
von Gott allein kommt.

Aber was den menschlichen Ruhm betrifft, so ist Jesus Christus so weit ent-
fernt, das Trachten nach demselben zu billigen, dass er ihn fiir unvertriaglich
mit dem christlichen Glauben erklart. Wie konntet ihr glauben,* sagt er, so
ihr gern Ruhm von einander empfangen mogt, und so ihr nicht trachtet nach
dem Ruhm, welcher von Gott allein kommt?*

Und das ist, in der Tat, eine der hauptsidchlichsten Klippen des christlichen
Glaubens: die Liebe des Ruhmes, der von den Menschen kommt. Man hat
leichter und schneller alle anderen Hindernisse besiegt, als dieses. Wenn die
durch das Gefiihl ihrer Siinden beunruhigte und fiir ihre Zukunft besorgte
Seele sich zur Religion hinwendet, so begegnet sie auf ihrem Wege zahlrei-
chen Feinden ihrer Seligkeit. Die stolze Vernunft ist da, welche ihr die Dun-
kelheit der christlichen Dogmen entgegenstellt, und sie auffordert, das, was
sie nicht verstehen kann, zu verwerfen; die Lassigkeit bringt sie von der Er-
oberung eines Reiches ab, das nur die, welche thm Gewalt antun, an sich
reiflen; die Sinnlichkeit macht ihr Furcht vor einem strengen und keuschen
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Leben; aber wenn alle diese treulosen Ratgeber nach einander entfernt wor-
den sind, tritt, gefahrlicher und sicherer gehort zu werden, der menschliche
Ruhm hervor.

Allerdings, meine Briider, wenn Glauben nichts weiter wére, als gewisse
Tatsachen, gewisse Dogmen des Evangeliums fiir wahr anerkennen, wenn
der Glaube nur ein Akt des Verstandes wire, an welchem das Herz keinen
Teil hat, wiirde man nicht gut einsehen, wie das Verlangen nach menschli-
chem Ruhme zu glauben verhindern kann. Aber an Jesus Christus glauben
ist etwas anderes; das ist, thn annehmen, ithn wollen, ihn mit all den Kenn-
zeichen umfassen, welche thm im Evangelium beigelegt sind; das ist, thm
sein Herz, seinen Willen, sein Leben unterwerfen; das ist der Untertan, der
Sklave dieses gottlichen Meisters werden. Nun gibt es einen Zustand der
Seele, wo, nachdem der Verstand unterjocht ist, das Herz noch unentschlos-
sen und rebellisch bleibt. Man mochte glauben, und man kann es nicht; oder
vielmehr, man glaubt, und man glaubt nicht. Man ist wohl, was die Uber-
zeugung betriftt, in den genauen Ausdriicken des Evangeliums, aber man ist
nicht im Evangelium. Man besitzt es wie einen Schatz, zu welchem man
den Schliissel nicht hat, aus welchem man nicht schopft, von welchem man
nicht lebt. Man hat den Namen, dass man lebe, und man ist tot.

Ich halte es fiir wichtig, meine Briider, auf diesen sonderbaren Zustand der
Seele nachdriicklich hinzuweisen, weil er hdaufig und wenig beobachtet ist.
Unglaubige, im eigentlichen Sinne, solche, die sich Rechenschaft {iber ihren
Unglauben geben, sind vielleicht nur selten unter uns. Aber es gibt unter
uns viele, deren Verstand glaubt und deren Herz ungliubig ist. Selbst er-
staunt iiber den Mangel an Ubereinstimmung zwischen ihren Meinungen
und 1hren Gefiihlen, suchen sie die Ursache davon und konnen sie nicht er-
griinden. Wenn sie sie ordentlich suchten, meine Briider, wiirden sie sie in
dem unerlaubten beibehalten, in der strafbaren Schonung eines Go6tzen fin-
den, den sie aufzuopfern nicht den Mut gehabt haben. Gewohnlich ist es ein
ungliicklicher Hang, der ihr Christentum 1dhmt und unfruchtbar macht, ein
Bann, der in ihrem Zelte hartnickig gehalten wird und dort den Fluch ruhen
lasst; das 1st das Geheimnis von so vielen Halb- Bekehrungen, von so vielen
verfehlten Arten von Christentum; damit ist das Schicksal jener Menschen
erklért, welche, nach dem bedeutungsvollen Ausspruche eines Apostels, im-
merdar lernen, ohne je zur Erkenntnis der Wahrheit zu kommen. Man sagt,
dass, wenn ein machtiges Schiff vom Stapel laufen soll, wenn alles bereit
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ist, wenn der letzte Schlag der Axt den letzten Keil entfernt hat, man oft mit
Staunen das majestitische Gebaude unbeweglich auf seiner glatten Grund-
flache hat stehen bleiben sehen; das neugierige Auge sucht iiberall die ge-
heimnisvolle Ursache dieser Unbeweglichkeit, und erst nach langer Zeit
entdeckt man unter seinem Kiele einen einfachen Kiesel, welcher der gan-
zen Macht des kolossalen Schiffes widersteht. Thr also, denen das Geheim-
nis Eures Zogerns und Eurer Unschliissigkeit auf dem Wege der Wahrheit
entgeht, suchet ernstlich, und in irgend einem unbekannten Schlupfwinkel
Eurer Seele werdet Thr irgend einen Lieblingshang wahrnehmen, irgend ei-
ne eingewurzelte Gewohnheit, irgend eine Leidenschaft, welche sich
schamt, hervorzutreten, aber welche, von threm dunkeln Zufluchtsorte aus,
sich dem edlen Drange widersetzt, der Euch zu dem Herrn treibt.

Wenden wir diese allgemeine Beobachtung auf den menschlichen Ruhm an,
und erfassen wir eine Wahrheit, welche uns gleich bei dem Eingange des
Gegenstandes entgegentritt. Das Gesetz der Moral ist ein Gesetz der Voll-
kommenbheit, dies wird von Jedermann ohne Schwierigkeit zugestanden.
Nun, damit das Trachten nach Ruhm der Befolgung dieses Gesetzes in uns
nicht widerspreche, ist es ndtig, dass das Wesen, von welchem wir Ruhm
erwarten, vollkommen sei in Meinung, Prinzip und Tat. Wenn es dies nicht
1st, so wird es von uns nicht allein nicht die Vollkommenheit als Erwide-
rung oder als Pfand seines Beifalls verlangen; nicht allein nicht, Thr konnt's
glauben, flir seine Bewunderung und seine Lobeserhebungen einen so ho-
hen Preis stellen, sondern, was noch mehr ist, es wird es schwerlich leiden,
iibertroffen zu werden; die Vollkommenheit, das blof3e Streben nach Voll-
kommenheit, wird seine eifersiichtigen Augen verblenden; es wird die Not-
wendigkeit dieses Strebens, oder aber die Aufrichtigkeit desselben in Eu-
rem Herzen leugnen; es wird Eure Absichten verdichtigen; es wird das Gu-
te schlecht und die Redlichkeit Heuchelei nennen. Was ich da sage, sage ich
nicht von diesem oder jenem Individuum, selbst nicht von einem ins Beson-
dere; es wire vernunftwidrig, zu behaupten, dass ein Mensch nicht zugeste-
hen konnte, dass ihm ein anderer Mensch iiberlegen sei; die Bewunderung,
der Enthusiasmus schlie3en stillschweigend das Gestdndnis der Unterord-
nung in sich. Ich spreche von der Welt im Allgemeinen, von ihren Bestre-
bungen, ihren Grundsétzen; ich stelle thre Moral dem Gesetze der Vollkom-
menheit gegeniiber; und ich sehe, dass sie davon durch einen Abgrund ge-
trennt ist; und ich erkenne, dass, zu allen Zeiten, das Streben nach der Voll-
kommenheit denen, welche es offen gestanden haben, die Ruhe oder das
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Vermogen, die Ehre oder selbst das Leben gekostet hat; und ich folgere dar-
aus, dass der, welcher den Ruhm will, der von der Welt kommt, sich zu dem
Malf3stabe der Welt herabstimmen, die Grundséitze derselben annehmen
muss, oder sich doch wenigstens zu keinen, ich sage nicht entgegengesetz-
ten, sondern nur zu keinen héheren Grundséitzen bekennen darf. Um bei
diesem Gegenstande durchaus jede Zweideutigkeit zu vermeiden, so lasst
uns denen antworten, welche den allgemeinen, durch groBmiitige Handlun-
gen erregten Enthusiasmus, die freiwilligen Beifallsbezeugungen anfithren
konnten, die das Erscheinen eines groflen Charakters begriilen, lasst uns ih-
nen antworten, dass, bei solchen Tatsachen, nichts dem widerspricht, was
wir aufgestellt haben; dass der Mensch nicht die Fahigkeit verloren hat, das
moralisch Schone zu bewundern; dass die Poesie der Tugend Reiz fiir ihn
hat; dass diese hellen Blitze ihn blenden; dass sich, selbst in der Person ei-
nes Gegners, eines Feindes, gewisse Ziige von Wahrhaftigkeit, Treue, Ent-
sagung und Barmherzigkeit seines Herzens mit Unwiderstehlichkeit be-
machtigen: wer, meine Briider, kann, wer wollte dies leugnen? Aber ich ha-
be von dem Gesetze gesprochen, von dem Gesetze, welches alle diese Din-
ge umfasst, allein welches sie alle in den Begrift des Gehorsams ein-
schlieBt; von dem Gesetze, welches sich zu diesen vereinzelten Kundgebun-
gen wie das Licht zum Blitz verhilt; von dem durch die Liebe erfiillten,
aber nicht durch sie absorbierten Gesetze; von dem Gesetze, in dessen Sys-
tem der Mensch nicht unter sich selbst steht, sich nicht seine Tugenden
wihlt, seine Natur nicht um Rat fragt, seine Eindriicke nicht zur Richt-
schnur nimmt, in dem er nicht bei sich selbst auslduft, sondern in welchem
er sich der Vorschrift unterwirft, sich ihr gegeniiber selbst aufgibt, und in
der Freiheit der Liebe die ganze Unterwerfung der Furcht, und in einer ver-
niinftigen Treue die ganze Besorgnis des blinden Gehorsams bewahrt. Die
Vollkommenbheit besteht darin und in nichts anderem; sie wiirbe auch selbst
nicht in der Ausiibung aller Tugenden bestehen, wenn alle diese Tugenden
nicht in einem, von dem Bande des Gehorsams zusammengehaltenen, Gan-
zen vereinigt waren. Nun, ist dies das Gesetz der Welt? Wird dies Gesetz
von der Welt auferlegt? Hat die Welt es angenommen? Kann die Welt es er-
tragen? Und wenn es nicht in ithrer Natur ist, es anzunehmen, noch es zu er-
tragen, wird sie ithren Beifall denen spenden, welche dasselbe zu ithrem Ge-
setze gemacht haben?

Und es handelt sich nicht darum, zu wissen, ob diese in threm Prinzip voll-
kommene Tugend nicht vielleicht in der Tiefe des menschlichen Gewissens
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eine stillschweigende Huldigung empfangt; ob nicht innerlich, und so zu sa-
gen ohne Vorwissen, viele Menschen dieser Tugend, welche nur zu gehor-
chen weill und immer nur gehorchen will, den ersten Rang zuerkennen. Ich
glaube es, meine Briider; aber wohin wenden sich die Beifallsbezeugungen
der Welt? Wem flicht man Krianze? Wem errichtet man Throne? Und, um
dieselbe Frage anders einzukleiden, wenn einer der Diener des vollkomme-
nen Gesetzes die Huldigungen der Welt empféangt, aus welchem Grunde
empfiangt er sie? An welchen Teil seines Wesens und seines Lebens sind sie
gerichtet? Ist es nicht an das, was sich vereinzeln, was sich von dem Grund-
prinzip seines Lebenswandels trennen 1asst? Ist es nicht in thm der natiirli-
che Mensch, welchen man zu bewundern meint? Der iibernatiirliche
Mensch, der neue Mensch, der Mensch Gottes und des Gesetzes, hat er ir-
gend einen Anteil an diesen Huldigungen? Ihr wisst es eben so gut wie ich;
Ihr erkennt ohne Miihe, dass hier die Ausnahme die Regel bestitigt; und Thr
werdet mit mir folgern, dass, um sich den Ruhm, welcher von den Men-
schen kommt, zu sichern, man sich ihren Grundséatzen leihen, sich ihrer
Grofle anpassen muss; dass es nicht erlaubt ist, die zu iibertreffen, d. h. zu
demiitigen, von denen man Ruhm erwartet, und, umgekehrt, dass, um voll-
kommen zu sein, man die Blicke eines vollkommenen Wesens suchen und
nach dem Beifall desselben streben muss.

Gehen wir nun von diesen allgemeinen Ideen zur Anwendung und zu den
Einzelheiten tber.

Wie konnte die Seele, welche dem Ruhme, der von Gott allein kommt, den
Ruhm vorzieht, der von den Menschen kommt, mit einem wirklichen und
wirksamen Glauben an Jesus glauben? Sie hat sich gendtigt gesehen, Jesus
fiir den Sohn Gottes anzuerkennen; die Welt hat, seit dem Erscheinen dieses
gottlichen Oberhauptes der Menschheit, die Schmach und den Spott mit
vollen Héanden iiber die Anbeter Jesu ausgegossen. Der duflere Beitritt, der
Beitritt der Form nach, ist in Riicksicht der Umstidnde erlaubt gewesen; aber
der ernste und konsequente Glaube hat fast immer der Verspottung ausge-
setzt. Wird es dem, der Wert auf die Meinung der Welt legt, so leicht, diesen
noch angespeiten, noch gegeillelten, noch gekreuzigten Gott zu bekennen?
Und muss man nicht, um gebeugt zu seinen Fiilen liegen zu bleiben, der
Achtung und dem Beifall dieser Menge, welche ihn versto3t, im Ernste Le-
bewohl gesagt haben?
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Derjenige, welcher sagt, dass er an Jesus Christus glaubt, soll leben, wie Je-
sus Christus gelebt hat. Nun, wie hat er gelebt? frage ich Euch. Auf eine
von den hergebrachten Begriffen so verschiedene Weise, dass man sagen
kann, dass seine Religion gerade das Gegenteil von der Religion der Welt
ist. Denn die Welt hat ihre Religion, in der alle Leidenschaften des Flei-
sches vergottert werden. Hier der Stolz: und es handelt sich darum, den
Fulltapfen Dessen nachzufolgen, Der sanftmiitig und von Herzen demiitig
war; dort die Sinnlichkeit: und man muss sich im Geiste nach Dem richten,
Der nicht einen Fleck hatte, da er sein Haupt niederlegen konnte; hier die
Unabhingigkeit: und man muss Dem dhnlich sein, Der auf die Erde kam,
um zu dienen und nicht, um sich dienen zu lassen; dort der Egoismus: und
man muss die Gesinnungen Dessen annehmen, Der sein Leben fiir seine
Freunde gab. Mit einem Wort, man muss sich zu einem Leben entschlief3en,
von welchem einige Tugenden der Welt gefallen, weil sie ihr dienen, aber
das, als Ganzes, die Welt verletzt und verdammt. Wie wird der, dem an dem
Beifall der Welt gelegen ist, alle diese Dinge tun?

Wie wird, geliebte Briider, der sich der christlichen Freimiitigkeit befleiB3i-
gen, welcher Furcht hat, dass diese Freimiitigkeit als Diinkel und Anma-
Bung ausgelegt werde? Wie wird der sein Leben und seine Sitten nach der
evangelischen Einfachheit regeln, welcher fiirchtet, fiir geizig und kleinlich
gehalten zu werden? Wie wird der in den Ubungen der christlichen Andacht
ausdauern, welcher fiirchtet, auf seine Familie und sich irgend eine dieser
beleidigenden Bezeichnungen fallen zu sehen, womit die Unwissenheit und
der Neid die Frommigkeit liberschiitten? Tausend Betrachtungen dieser Art
bilden um ihn ein Netz, welches ihn einschlieSt und festhilt. Bei jedem
Schritt, welchen er tun will, wird er durch eine neue Furcht zuriickgehalten;
verdrieBlich misst er von seinem Platze aus, den er nicht zu verlassen wagt,
die Laufbahn, welche er durchlaufen sollte; mitten in immer wieder aufge-
gebenen Bemiihungen und in Reubekenntnissen, welche die Seele abnut-
zen, endigt er ein ungewisses und farbloses leben, und kommt beim Grabe
an, ohne die freudige Freiheit des Glaubens gekannt zu haben.

Aber wenn man selbst, indem man dem Reiz des menschlichen Ruhmes
nachgeht, nicht Gefahr liefe, sich von dem Pfade der Tugend zu entfernen,
so wiirde dies Streben nichts desto weniger unvertraglich mit dem Geiste
des Evangeliums sein. In der Tat, nach dem Evangelium, gibt es eine einzi-
ge Regel fiir unser Leben, das ist der Wille Gottes; einen einzigen Ruhm zu
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erstreben, das ist der Ruhm, welcher von Gott kommt; sei es nun, dass wir
diesem Ruhme den Ruhm vorziehen, welcher von den Menschen kommt,
oder sei es, dass wir uns damit begniigen, beide zu vereinigen, immer tun
wir den ewigen, im Evangelium festbegriindeten Rechten Gottes Abbruch,
indem wir frech den Richterstuhl der Menschen neben oder iiber seinen
Richterstuhl hinstellen.

Der Gott des Evangeliums, meine Briider, ist ein eifersiichtiger Gott; dieser
eifersiichtige Gott leidet keine Teilung in der Anbetung, noch in dem Ge-
horsam. Wo anders als in thm unser Gesetz suchen, heifit unseren Gesetzge-
ber verleugnen; wo anders als in ihm unseren Ruhm suchen, heillt unsern
Belohner verleugnen. Und sicher! wie muss er sich geehrt fithlen durch die
Nebenbuhler, welche wir thm geben! Wiirmer der Erde, Kreaturen eines Ta-
ges, arme Siinder, gleichgestellt in unserer Achtung, beigesellt in unseren
Huldigungen dem ewigen Herrn, dem Konig der Unermesslichkeit, dem Al-
leinherrscher der Herzen, der anbetungswiirdigen Quelle aller Heiligkeit!
Das schwankende Urteil eines schwachen Verstandes, vorgezogen dem un-
fehlbaren Urteil des Gottes der Wahrheit! Den Ruhm verlangt von der
Schmach, und die Schmach auf den Ruhm geworfen! Denn hier gibt es kei-
ne Gleichheit; man stellt das Geschopf dem Schopfer nicht gleich; man
stellt es iiber ithn; von dem Augenblick, wo der bloBe Gedanke des Verglei-
che gefasst ist, ist die Beschimpfung geschehen, ist der Schopfer unter das
Geschopf herabgezogen; weil, bei einer solchen Zusammenstellung, teilen
schon ausschlieBen, zogern schon wihlen heil3t.

Und ist es nur denkbar, welchem Ruhme wir die Rechte unsers Schopfers
aufopfern! Geschéahe es fiir eine glanzende Auszeichnung, fiir den Beifall
eines ganzen Volkes, eines ganzen Jahrhunderts, so wiirden wir deshalb
nicht weniger schuldig sein; jedoch man konnte es begreifen. Aber wir su-
chen den Vorwand, Gott zu beschimpfen, nicht so hoch! Im Gegenteil, es ist
ganz niedrig, im Staube, wo wir Huldigungen erbetteln. Es ist die bose Zun-
ge eines Nachbars, das schmeichelhafte Lacheln eines Schongeistes, die
Vertraulichkeit eines Grof3en der Erde, die Furcht, ein wenig lacherlich zu
erscheinen, eine voriibergehende Mode, es ist das Vergniigen, ein wenig
Aufsehen in dem Kreise unserer Bekannten zu machen, dem wir mutwillig
die Ehre der Herrschaft Gottes und die Wiirde seines Namens opfern! Das
ist der menschliche Ruhm, welchen wir dem Ruhme Gottes vorziehen!
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Gewiss, meine Briider, es wiirde schwer sein, sich iiber diesen Gegenstand
weiter auszubreiten, ohne allméhlich von einer tiefen Verachtung gegen uns
selbst durchdrungen zu werden.

Folgern wir, meine Briider: Das Trachten nach menschlichem Ruhme, da es
den Glauben an Jesus Christus, oder, was dasselbe ist, seine Anwendung
verhindert, ist unvertraglich mit dem Christentum.

Es gibt nur einen Beifall, den man ohne Gefahr suchen kann; dies ist, im
Himmel, der Beifall Gottes, auf der Erde, der Beifall seiner Heiligen. Und
noch muss man diesen hier nur als eine Kundgebung des Seinigen suchen.
Im Allgemeinen sind die Zurechtweisungen der Gerechten mehr wert, als
ihre Lobeserhebungen. Vergessen wir nicht diese schonen Worte Davids:
,,Der Gerechte schlage mich, das wird mir eine Gunst sein, und strafe mich,
das wird mir so wohl tun, als ein Balsam auf meinem Haupte* (Psalm 141);
er hat nicht so geredet von den Lobeserhebungen der Gerechten,

Und man setze uns nicht Stellen entgegen, wie diese hier: ,,Ist etwa ein Lob,
dem denket nach* (Phil. IV, 8.). ,,Und sehen darauf, dass es redlich zugehe,
nicht allein vor dem Herrn, sondern auch vor den Menschen* (2. Kor. VIII,
21.). Diese Stellen, deren wahrer Sinn geniigend durch den allgemeinen
Geist des Evangeliums festgestellt ist, werden auf eine authentische Weise
in diesen schonen Worten des Meisters erklart: ,,Lasset euer Licht leuchten
vor den Menschen, auf dass sie eure guten Werke sehen, und euren Vater im
Himmel preisen.* Es handelt sich hier darum, nicht das Geschopf zu ver-
herrlichen, sondern den Schopfer; und die Achtung der Menschen ist dem
Christen weder als sein Zweck, noch selbst als eine Aufmunterung hinge-
stellt. Dass aller Ruhm zum Herrn zuriickkehre, und dass darauf der Herr
uns von dem gebe, was sein ist; dass der Herr uns verherrliche, wenn er es
fiir gut findet, das ist in diesem Punkt das Gefiihl des wahren Christen. Un-
sere Lehre bleibt also, wie sie ist: Das Trachten nach menschlichem Ruhme
ist unvertrdglich mit der Stellung des Christen; er soll nur den Ruhm begeh-
ren, welcher von Gott kommt.

Meine Briider, wenn, um sich nach einer Vorschrift zu richten und einem
Rate zu folgen, es sich nur darum handelte, die Wahrheit davon zu erken-
nen, wiirdet Thr genug von unserem Gegenstand gehort haben. Thr bediirft
unserer Schlussfolgerungen nicht, um Euch zu iiberzeugen, dass der Beifall
Gottes allein wiirdig ist, verfolgt zu werden. Thr braucht, zu diesem Ende, in
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Gedanken nur tiber die Grenzen der Zeit hinauszugehen und Euch an den
jingsten Tag und vor den Richterstuhl des Herrn zu versetzen. Da werdet
Thr wissen, welchen Wert die menschliche Meinung hatte. Der Ruhm der
Welt, einst so glinzend in Euren Augen, wird Euch wie eins jener Truglich-
ter erscheinen, welche am Abend aus Siimpfen emporsteigen, und einen
Augenblick bleichen Schimmers nur der Finsternis einer tiefen Nacht ver-
danken. Dieser Ruf, welcher, sagte man, durch alle Zeiten dringen, und ei-
nen immerwéahrenden Tribut von der Bewunderung der Nachwelt erheben
sollte, wird Euch nur als das knabenhafte Hirngespinst eines eitlen Irrsinns
erscheinen. Der unendliche Wert, welchen Thr auf die Meinung Eurer Lei-
densgeféahrten legtet, wird Euch als ein iiber die Mal3en ldcherlicher Miss-
griff vorkommen. Euer unsterblicher Ruhm, wie es Euch beliebt, Eure Be-
rihmtheit von einem Tage zu nennen, wird aufgehen in einem wirklich un-
sterblichen Ruhme, dem Ruhme Gottes und seiner Heiligen. Ihr werdet
dann fiihlen (und, mochte es nicht mit Bitterkeit geschehen!), dass diese
einfachen Worte des himmlischen Vaters: Ei du frommer und getreuer
Knecht, du bist iiber Wenigem getreu gewesen, die prunkenden Ausdriicke
verdunkeln, mit denen Ihr Eure Lobreden anfiilltet, als Thr verwegen die Ti-
tel des Schopfers raubtet, um damit das Geschopf zu schmiicken. Ei du
frommer und getreuer Knecht, du bist iiber Wenigem getreu gewesen!

Wer wiirde sich, auf der Erde, mit einem so armseligen Lobe begniigen?
aber im Himmel, aber im Munde Gottes, ist dieses Lob von einem uner-
messlichen Wert; und nie erfiillten die hochste Vergotterung, der trunkenste
Enthusiasmus, den, welcher der Gegenstand derselben war, mit einem Ent-
ziicken, das dem Entziicken vergleichbar wire, welches der verherrlichte
Glaubige aus diesen einfachen Worten schopft.

Das ist das, was Thr Euch selbst sagen konnt. Und Thr konnt Euch auch noch
sagen, dass, schon auf dieser Erde, der Triumph der Eigenliebe eitel und
traurig ist; dass er das Herz nicht ausfiillt, dass er die unermessliche und
verzehrende Leere desselben nur immer mehr empfinden ldsst; dass die ers-
te Wirkung eines Triumphs die ist, einen andern zu begehren; dass das Um-
schlagen der Meinung ohne Mal3 und grausam ist; dass es toricht ist, sein
Gliick in die Gewalt dieser fliichtigen und wankelmdiitigen Meinung zu le-
gen. Ihr werdet Euch sagen, dass, sobald dieses Bediirfnis nach Achtung
und Beifall sich einer Seele beméchtigt hat, es nichts weiter neben sich dul-
det; dass in einer Seele, welche der Ruhm erfiillt, kein Platz mehr fiir die

167



Liebe ist; dass nichts das Herz mehr verdorrt, als diese ungliickselige Lei-
denschaft, und dass sie uns die reinsten Geniisse und die edelsten Regungen
raubt, fiir die unsere Seele empfanglich ist.

Ich wiederhole es also, meine Briider: wenn, um sich nach der Wahrheit zu
richten, man sie nur zu kennen braucht, wiirdet Ihr Euch wegen des Erfolge
dieser Predigt auf Euch selbst verlassen konnen. Aber die Erfahrung hat
Euch das Gegenteil bewiesen. Es gibt tausend Wahrheiten, welche Euren
Geist unterjocht haben, ohne Euer Leben zu unterwerfen. Wisset denn, dass
dieses Werk nicht das Eure ist, und dass Ihr es nicht seid, welche Euch frei
machen werdet. Ach, Ihr fiihlt es vielleicht! Der Achtung der Welt entsagen,
aufhoren, sie zu seinem Zweck und seiner Richtschnur zu machen, nichts
weiter als die Blicke Gottes suchen, das 1st ein Wunder, was in Euch zu be-
wirken nur Gott zusteht; Euch steht zu, es zu erbitten. Mochtet Thr, mochten
wir alle thn darum bitten, mit Inbrunst, Ausdauer und Aufrichtigkeit!
Mochten wir, durch seine Gnade, sich in unserer Seele eine heilige Ruhe in
Bezug auf die Urteile der Menschen bilden sehen! Mdchten wir, entfesselt
von den schweren Ketten der Meinung, uns frei fiihlen, zu glauben, zu lie-
ben, zu hoffen, bis zu dem Tage, wo, fiir immer von der lastigen Vision des
menschlichen Ruhmes befreit, wir uns ergdtzen werden an den Strahlen des
wahrhaften Ruhmes, im Schof3e unsers Gottes und seines Christus!

168



Viertes Heft

Die schwachen Glieder der Kirche.
(Fiir den Tag der Pfingsten.)

1. Kor. XI1,20.21.22.

,,Nun aber sind der Glieder viele, aber der Leib ist Einer. Es kann das
Auge nicht sagen zu der Hand: Ich darf dein nicht; oder wiederum das
Haupt zu den Fiuflen: Ich darf euer nicht. Sondern vielmehr die Glie-
der, die uns diinken die schwichsten zu sein, sind die notigsten.*

,Das Reich Gottes kommt nicht mit dullerem Geprange.* Mit diesen und
mehreren andern dhnlichen Worten wandte Jesus Christus die Blicke der Ju-
den von ihrer gewohnten Aussicht der Herrlichkeit, des Glanzes und der
Macht ab, um sie wieder auf die des Evangeliums hinzuleiten, welches ei-
nen ganz anderen Anblick gewihrt. Aber der Freund der Einfaltigen und
der Sanftmiitigen, der Gott der Armen im Geist, der Fiirst der Kleinen und
der Schwachen konnte sich einer Menge von fleischlichen, an falscher Gro-
Be hangenden, Israeliten nicht verstdndlich machen. Das Namliche ge-
schieht in unseren Tagen; seine Demut verbirgt ihn unseren stolzen Herzen,
und wir wiirden gerne die Wahl in seinem Evangelium treffen, dass wir thm
die Niedrigkeit lieBen, welche er erwahlt hat, und fiir uns das Geprange
ndahmen, welches er verschméht hat. Und hier spreche ich nicht blof3 von
dem duBlern Gepriange, dessen Nichtigkeit leicht zu erkennen ist, ich spre-
che auch von dem Glanze gewisser geistiger Gaben, welche einen Christen,
abgesehen von jenen dullern Dingen, auszeichnen, und welche und unsers
Ehrgeizes wiirdig scheinen konnen. Aber es gibt keinen Ehrgeiz, mit wel-
chem schonen Namen er sich auch schmiicke, den das Evangelium nicht zu-
riuckweist, und wir finden den Beweis davon in dem Ausspruche, in wel-
chem St. Paulus die verschiedenen Gaben, welche der Geist Gottes eben
tiber die Kirche verbreitet hatte, unter einander vergleicht: ,,Nun aber sind
der Glieder viele, aber der Leib ist Einer. Es kann das Auge nicht sagen zu
der Hand: Ich darf dein nicht; oder wiederum das Haupt zu den Fiilen: Ich
darf euer nicht, sondern vielmehr die Glieder, die uns diinken die schwéchs-
ten zu sein, sind die notigsten.*

Meine Briider, selbst in den Augen des Fleisches war der Tag der Pfingsten
ein recht grofler Tag. Dieses Brausen des Sturmes, diese Feuerzungen, diese
wunderbaren, den Aposteln plotzlich erteilten, Gaben, diese auBerordentli-
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che Kraft, welche aus ihnen neue Menschen macht; alles dies ist gewiss be-
wundernswiirdig. Doch das Fest des heiligen Geistes schlie3t groBere Dinge
in sich; und das Evangelium, welches uns heute die AusgieBung der glin-
zenden Gaben erzéhlt, berechtigt uns durch die Stimme von St. Paulus, die
Uberlegenheit einiger anderen, dem Anscheine nach dunkleren und unterge-
ordneteren, Gaben zu verkiinden, deren Urheber gleichfalls der heilige
Geist ist.

Dies wollen wir heute tun, indem wir diese letzten Worte des Apostels er-
kldaren: Die Glieder, die uns diinken die schwéchsten zu sein, sind die no-
tigsten.

Das griechische Wort, welches in unseren Bibeliibersetzungen durch
schwach wiedergegeben worden ist, bezeichnet an dieser Stelle nicht die
Schwiche im eigentlichen Sinne, sondern die Unterordnung. Die schwéchs-
ten Glieder sind die am wenigsten bemerkbaren, am wenigsten hervorste-
chenden. Ubrigens, wenn man sich desselben Wortes bedient hat, um zwei
verschiedene Begriffe zu bezeichnen, so geschah es, weil diese beiden Be-
griffe, wenigstens in der gewohnlichen Meinung, zu einander in Beziehung
stehen. Es ist so gewohnlich, dass, wenn man Kraft hat, man dieselbe zeigt
und selbst damit prunkt, dass ein dunkles, verborgenes, bescheidenes Leben
fast immer Schiichternheit und Schwiche voraussetzen ldsst. Wenn diese
Meinung in der Welt oft begriindet ist, in der Kirche ist sie es nicht; und von
der Kirche ist in unserm Texte die Rede; dieser Korper ist sie; diese Glieder
sind die Glieder der Kirche; diese schwicheren Glieder sind alle die, wel-
che vom heiligen Geist weniger glanzende und, scheinbar, weniger erhabe-
ne Gaben empfangen haben. Diese schwachen Glieder sind es, welche Pau-
lus uns als die notwendigsten hinstellt. Aber da der Apostel in dem ganzen
Kapitel von den Gaben des heiligen Geistes gesprochen hat, da er von die-
sem Gesichtspunkt aus die Glieder der Kirche in starke und schwache teilt,
so glauben wir Euch den Gedanken des Apostels in dieser Form geben zu
diirfen: die schwichsten Gaben des heiligen Geistes sind auch die notwen-
digsten.

Die Gaben des ersten Ranges, ich meine die glainzenden Gaben, sind zwei-
erlet Art. Die einen sind Uibernatiirlich, wie die, fremde Sprachen zu spre-
chen, die, Kranke zu heilen, die, die Zukunft zu verkiinden; die andern sind
die Gaben, welche wir natiirliche nennen, weil wir darin nicht eine Unter-
brechung der bekannten Gesetze der Natur sehen; diese sind: in Bezug auf
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das Herz, eine triumphierende Freude, ein, so zu sagen, vor unseren Augen
umgewandelter Glaube, eine Art Vorgenuss der Privilegien der himmli-
schen Stadt; in Bezug auf den Geist, die Gabe zu lehren und zu {liberzeugen,
die hinreilende Beredsamkeit, das tiefe Verstindnis der Schrift, und im All-
gemeinen alle Talente, welche zum Dienste der Religion verwendet werden
konnen. Das sind die Gaben der ersten Art; aber, in unseren Tagen, konnen
wir mit Gewissheit von dieser Aufzdhlung nur noch die natiirlichen Talente
des Geistes und die ausgezeichneten Gefiihle beibehalten, welche die Gna-
de in einer christlichen Seele entstellen l4sst.

Nach diesen Gaben folgen schwichere Gaben, um mit dem Apostel zu re-
den. Es ist die Demut, durch welche der Glaubige sich alle Tage vor Gott
vernichtet, und durch welche er die Andern fiir besser als sich selbst hilt; es
ist die Treue, welche in den kleinen Dingen eben so wenig ungerecht sein
will, wie in den grof3en; es ist die Reinheit der Sitten und der Gedanken,
welche den Tempel, in welchem der heilige Geist zu wohnen wiirdigt, un-
versehrt bewahrt; es ist die Wahrheit, welche, flir das grofte Interesse, ihre
Lippen nicht der kleinsten Liige 6ffnen wiirde; es ist die Zufriedenheit des
Geistes, welche alle Verluste ohne Murren ertragt, weil der wahre Schatz ihr
nicht geraubt werden kann; es ist die Tatigkeit, die sich immer daran erin-
nert, dass das Reich Gottes nicht in Worten, sondern in Werken besteht; es
ist die Menschenliebe, nicht eine erkiinstelte, erborgte, auswendig gelernte
Menschenliebe, sondern eine wahre Liebe, eine Zirtlichkeit der Seele, die
abwechselnd mitempfindet, trostet, erleichtert, betet; die weder zu listern,
noch zu verachten weil}; welche Alles duldet und Alles entschuldigt; wel-
che sich nicht an der Ungerechtigkeit, sondern welche sich an der Wahrheit
erfreut.

Meine Briider, wiirdet Thr den nicht fiir tiberaus gliicklich halten, der von
der Giite des Herrn alle diese Gaben zusammen erhalten hatte? Nun wohl-
an! man kann sie alle besitzen und seinen Glanz in der Welt verbreiten. Eine
Menge von Personen vereinigen alle diese wahrhaft gottlichen Gaben in
sich, ohne dass man es bemerkt, ohne dass man es ahnt. Und in welchen
Hohlen, werdet Thr mir sagen, in welchen Wiisten sind diese vortrefflichen
Personen verborgen? In welchen Wiisten? In Euren Stddten, in Euren Dor-
fern, mitten unter Euch, mit denen sie Geschéfts- und Freundschaftsbezie-
hungen unterhalten; in der Welt, wo sie ein Gewerbe treiben, ein Amt be-
kleiden, Verpflichtungen haben. Wenn Ihr sie nicht zu unterscheiden misst,
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haltet Euch deshalb an Euch selbst: Thr habt das Auge des Fleisches, wel-
ches die Korper steht; Thr habt das Auge der Eigenliebe, welches die Mén-
gel sieht; Ihr habt nicht das geistige Auge, welches freundlich in jeder See-
le, nicht die Laster und die Schwachheiten, sondern die ruhmwiirdigen und
teuren Spuren der Anwesenheit des gottlichen Geistes sucht. Und wie {ibri-
gens solltet Ihr diese Personen bemerken? Sie haben weder die Eitelkeit,
welche darauf ausgeht, sich vorzudringen, noch die Talente, welche den,
der sie besitzt, er mag wollen oder nicht, auszeichnen. Wollt Thr; dass ich es
Euch sage? Selbst Personen, welche in der geistigen Ordnung vorgeschrit-
ten sind, tduschen sich zuweilen darin. Unwillkiirlich suchen sie Glanz und
Kraft, und nichts offenbart ihnen dort Kraft noch Glanz. Diese glaubige
Seele, welche ich Euch beschrieben habe, weil} vielleicht nicht iiber ihre
Gedanken Rechenschaft zu geben; sie hat kaum das Bewusstsein ihres Zu-
standes; sie hat das Ansehen noch zu suchen, lange nachdem sie gefunden;
es scheint, als sei sie hinter denen, welchen sie vor ist. Ihr Glaube ist nicht
immer ein gehorig zusammenhingendes System; es sind Liicken, scheinba-
re Inkonsequenzen darin; sicher in dem Wesen, irrt sie zuweilen in der
Form. Selbst jene Freude, welche unzertrennlich vom Christentum scheint,
tritt weder in ihrer Miene, noch in ihren Gesprachen entschieden hervor;
diese Begeisterung, welche auf der Stirn einiger ergldnzt, ist ihrem Charak-
ter fremd, schiichtert vielleicht ihre furchtsame Demut ein. Mit einem Wort,
ihr Leben ist ein in Gott verborgenes Leben, welches Gott allein kennt und
welches Gott allein wiirdigt.

Nun, meine Briider, diese dunklen Gaben sind es, welche Paulus in meinem
Texte hervorhebt, und welche er fiir die notwendigsten erklart. Und dies ist
wabhr, erstens, in Bezug auf das Individuum, welche sie besitzt. Worum han-
delt es sich fiir dasselbe? Welches ist sein hochstes Interesse? Es ist die
Wiederherstellung des Bildes Gottes in ithm; es ist die Wiedergeburt: denn
die Wiedergeburt ist die Seligkeit. Wohlan, diese Wiedergeburt ist ganz in
den dunklen oder schwachen Gaben, von denen wir gesprochen haben. Die
andern Gaben deren Gott eine Seele teilhaftig werden lassen kann, sind, ge-
nau genommen, gottliche Freigebigkeiten, in denen Gott uns seinen Reich-
tum zu erkennen geben will; es sind. Herrlichkeiten, welche er in grof3en
Zwischenrdumen, je nachdem er es fiir nitig erachtet, ausstreut; Privilegien
welche dazu dienen, schon auf der Erde anzudeuten, zu welchem Ruhm ei-
ne wiedergeborene Seele im Himmel gelangen kann. Aber sie ist nicht, nur
unter diesen Bedingungen, wiedergeboren und selig geworden; es ist nicht
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einmal ein solcher Unterschied, wie man es glauben konnte, zwischen den
glinzenden und den dunklen Gaben. Wann die Sonne ihre wohltuenden
Strahlen tiber die Erde verbreitet, dringt sie zugleich in die Paléste und in
die Hiitten; aber in den Paldsten werden ihre Feuer von den Kristallen und
dem Reichtum der Vergoldungen zuriickgestrahlt; in den Hiitten fallt sie auf
matte Flachen, welche keinen Strahl wiedergeben; es schadet nichts: in der
Hiitte, wie in dem Palast hat sie die Warme und das Leben verbreitet; und
was in die bescheidene Kammer des Armen, wie in das konigliche Haus
eingedrungen ist, bleibt immer der Stern des Tages, der Konig des Him-
mels, die Seele der Natur. Eben so bleibt es immer der heilige Geist, der
Geist Gottes, welcher in dem dunklen Christen wohnt; wenn er sich dort
nicht mit eben so viel Glanz entfaltet, so wohnt er darin nicht weniger ganz
und mit allen seinen wesentlichen Kennzeichen. Was eine christliche Seele
charakterisiert, ist nicht gerade die Begeisterung und das Feuer, noch weni-
ger das Talent und die Beredsamkeit; es ist der anspruchslose Glaube, der
Glaube, welcher zu warten weil}, es ist die Demut, es ist vor Allem die Lie-
be. Mit diesen Gaben ist man vom Tode zum Leben eingegangen. Was be-
darf es mehr?

Mehr, meine Briider? Ach! Gott hat gewiss seine Weisheit gezeigt, indem er
selten mehr bewilligt. An jede Erhebung ist eine Gefahr gekniipft, und man
darf davon die geistliche Erhebung nicht ausnehmen. Die inneren Gaben
haben dies Eigentiimliche, dass, unserm Wesen einverleibt, sie einen Teil
unserer selbst auszumachen scheinen. Wir vergessen zu leicht, dass wir sie
nur aus Gnaden besitzen, und dass es unverstandig ist, sich dessen zu riih-
men, was man empfangen hat. Der Stolz, welcher dumpf in der Tiefe unse-
rer Seele gért, macht daraus eine Gelegenheit, sie ganz einzunehmen; und
oft hat man diese heil3e Inbrunst, diese aul3erordentlichen Talente einem
geistlichen Stolz Eingang gestatten sehen, welcher, wie jeder Stolz, dem
Untergang vorangeht. Diese Gefahr ist in einem solchen Grad wirklich vor-
handen, und in der Tat so grof3, dass der Herr oft Sorge tragt, denen irgend
eine innere Demiitigung zu bereiten, welche sich, ohne diese, von ihren
Vorziigen zu hoch erheben lassen wiirden. St. Paulus, ohne sich ndher zu er-
klaren, spricht uns von einem Pfahl in seinem Fleisch, welcher ohne Zwei-
fel ithn an sein fritheres Elend erinnerte und ihn vor dem Stolzwerden be-
wahrte. Und wie vielen ausgezeichneten Christen hat Gott nicht irgend eine
Gnade vorenthalten, deren Besitz thren Ruhm zu vollkommen und ihre Stel-
lung zu gefahrlich gemacht haben wiirde? Bei wie vielen Christen hat nicht
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die Notwendigkeit, gegen einen hartnackigen Hang anzukdmpfen, oder das
Vorhandensein irgend eines widerspenstigen Zweifels diesem Diinkel als
Gegengewicht gedient, welcher aus dem Gefiihl der Kraft entspringt! Hier-
durch kénnen wir beurteilen, wie weise diese Vorschrift des grolen Apo-
stels ist.

Diese dunklen und schwachen Gaben sind auch die notwendigsten fiir die
Kirche. Alle Gnadenbezeigungen Gottes, glinzende oder dunkle, haben der
Kirche gedient; aber Gott hat, indem er die schwachen Christen vermehrte
und die starken Christen nur selten erscheinen liel3, dadurch hinreichend be-
wiesen, welchen Wert er den ersteren beilegt. Wenn er in der ersten Kirche
den Glaubigen aullerordentliche Gaben bewilligt hat, so ist dies nur mit
Maf und auf eine gewisse Zeit geschehen; im Allgemeinen scheint er die
Kraft haben demiitigen zu wollen, indem er die Triumphe der Schwachheit
vorbehielt: ,,.Sondern was toricht ist vor der Welt, das hat Gott erwihlt, dass
er die Weisen zu Schanden mache; und was schwach ist vor der Welt, das
hat Gott erwihlt, dass er zu Schanden mache, was stark ist; und das Unedle
vor der Welt und das Verachtete hat Gott erwihlet, und das da nichts ist,
dass er zunichte mache, was etwas ist.“ Er hat den Reichtum und die Ar-
mut, das Wissen und die Unwissenheit, die Philosophie und die Einfalt ein-
ander gegeniiber gestellt, und die Armut, die Einfalt, die Unwissenheit ha-
ben gesiegt. Von Zeit zu Zeit hat er das Genie und die Macht zu sich beru-
fen, und ihnen erlaubt, an seinem Werk mitzuarbeiten; allein wenn er es ge-
wollt, hat die Schleuder des jungen Sohnes Isai's geniigt, Goliath niederzu-
werfen, und die Kleinheit der Mittel hat die Macht dessen, der sie ge-
braucht, nur noch mehr hervortreten lassen. Zu jeder Zeit hat die Kirche der
Kirche, die Wahrheit der Wahrheit geniigt. Die Beredsamkeit und der En-
thusiasmus haben nicht so viel fiir diese geheiligte Sache getan, als die be-
scheidenen Tugenden, die gleichméBige Tatigkeit und die geduldigen Gebe-
te Tausender von Glaubigen, deren Namen unbekannt sind.

Der Anblick der groBen Bewegungen, welche im Schof3 der christlichen
Kirche vorgegangen sind, hat einige Personen zu einem abweichenden Ur-
teil filhren konnen. Gewiss waren ein Paulus, ein Augustin, ein Luther kei-
ne schwachen Glieder der Kirche. Solche Menschen, oder vielmehr solche
Michte, sind von Gott im Laufe der Zeiten bestimmt worden, um den Bo-
den der Kirche zu bearbeiten, um dem christlichen Leben ein giinstigeres
und breiteres Feld zu 6ffnen; und Gott wolle nicht, dass wir die Wichtigkeit
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dieser groflen Erscheinungen verkennen! Allein wenn das Reich Gottes auf
der Erde nichts anderes ist, als sein Reich in jeder der Seelen, welche die
Kirche bilden; wenn das Gedeihen der Kirche in der Zahl und in der Echt-
heit der individuellen Bekehrungen sein Mal3 findet; wenn Gott mehr ver-
herrlicht wird in den innersten Gefiihlen der durch die Gnade unterworfe-
nen Seelen, als durch die 6ffentliche und feierliche Verkiindigung der Lehr-
sdtze der offenbarten Religion: so lasst uns gemeinschaftlich eine Wahrheit
zugestehen; es ist die: dass die schwachen Glieder verhiltnisméBig viel
mehr zum Reich Gottes beitragen, als die starken Glieder, von denen wir
gesprochen haben. Was diese letzteren anbetrifft, so denkt man gewdhnlich,
dass uns die Bewunderung der Nachahmung tiberhebt; vereinzelt in weiten
Zwischenrdumen dastehend, sind sie nicht in Beriihrung mit uns allen ge-
kommen; ihre Schriften, ihr Andenken konnen, in dieser Beziehung, ihr Le-
ben nur unvollkommen ersetzen; durch die schwachen Seiten, durch die ge-
wohnlichen und vertraulicheren Einzelheiten hitten sie auf uns einen inni-
geren Eindruck machen konnen; das Leben wiirde auf das Leben gewirkt
haben; allein, getrennt von uns durch die Umstédnde, durch ihre Grof3e
selbst, durch thren Glanz, konnen sie auf uns nur einen indirekten und all-
gemeinen Einfluss ausiiben, der ohne Zweifel giinstig und heilsam ist, aber
der so weit geht, als er gehen kann, sobald er uns geneigt macht, die schwa-
chen Glieder der Hede zu beobachten, zu priifen, von welcher man sein
muss, um Gott anzugehoren. Diese letzteren Muster erscheinen uns erreich-
barer, obgleich ihre Gaben in der Tat weder weniger kostbar noch weniger
gottlich als die der ersteren Klasse von Christen sind; wir fiihlen, dass
nichts uns diese Gaben entbehrlich machen, nichts sie ergidnzen kann, dass
man weder gelehrt, noch beredt, noch durch die religiose Ektase bis zum
hochsten Himmel entziickt zu sein braucht, aber dass man heilig sein muss,
dass dies der natiirliche Beruf jeder Seele und die Absicht Gottes riicksicht-
lich unserer Aller ist. Diese Heiligkeit, welche unserer Grof3e angemessen
und auf eine Sphire der Tatigkeit angewendet ist, welche die unsrige nicht
ibersteigt, zieht uns durch ihre Einfachheit eben so an, als sie uns durch ih-
re Schonheit mit Bewunderung erfiillt; geheimnisvoll in ihrem Ursprunge,
erstaunenswert durch ithre Natur, wunderbar endlich, wenn man die Veran-
derungen betrachtet, welche sie mit sich fiihrt, ist sie deshalb nicht weniger
menschlich, zuganglich, gefiigig; es ist die Prosa des himmlischen Konig-
reichs, welche Jeder zu sprechen gehalten ist.
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Ja, solche Leben, die in Allem das Geprédge des Christentums an sich tra-
gen, von ein und demselben Inhalt, von einer strengen Konsequenz, von ei-
nem gleichméaBigen Ernst, von einer sanften Heiterkeit, von einer unermiid-
lichen und ruhigen Tétigkeit, von einem Eifer, der viel tut und wenig sagt,
solche Leben, deren christlicher Charakter vielleicht um so unbestreitbarer
erscheint, als die Begeisterung darin einen weniger grof3en Platz wie die
Menschenliebe einnimmt, das ist es, was die Herzen gewinnt, das ist die
heilsame Kontagion®, welche fortwihrend in der Kirche wirkt, welche, in
den ungliicklichsten Zeiten, dem Herrn so viele Seelen erhalten hat, und, in
den gesegneten Epochen, sie so reichlich vermehrt.

Diese Beobachtungen beweisen hinreichend, dass die aufrichtige und demii
tige Frommigkeit die starkste Kraft ist, und dass die schwichsten Glieder
der Kirche ihr fiir ihre Befestigung und fiir ihre Eroberungen die notwen-
digsten sind. Es ist nicht weniger schwer, die Gewissheit zu erlangen, dass
solche Glieder auch fiir die biirgerliche Gesellschaft die notwendigsten
sind. Dies ist ein letzter Zug, den wir hinzuzufiigen haben; denn man soll
nicht aus dem Auge verlieren, dass der wahre Christ Biirger ist, und dass
Alles, was er von oben empfangen hat, ihm gegeben worden ist, damit er es
in der Gesellschaft ausiibe.

Wir haben zwei Arten von glinzender Uberlegenheit unterschieden: die ei-
ne, welche sich auf die Seele, die andere, welche sich auf den Geist bezieht.
Was die erstere anbetrifft, so hat sie zuweilen Grofles gewirkt, aber mehr im
Inneren der Kirche und in den geistigen Beziehungen, als im gewdhnlichen
Leben; und was die zweite betrifft, welche in den Talenten des Geistes be-
steht, so ist sie nur dann wahrhaft wohltuend, wenn ein Geist der Frommig-
keit sie belebt und heiligt. Das Reich der Frommigkeit beschriankt sich nicht
auf den Kreis der Betrachtungen, des inneren Lebens und des religidosen
Kultus: Die Gottseligkeit ist zu allen Dingen niitze, die Gottseligkeit ldsst
sich auf Alles anwenden. Aber wir gehen noch weiter und sagen: die From-
migkeit ist das einzige Lebensprinzip der Staaten und das einzige Heilmittel
fuir die kranke Gesellschaft. Mit dem ganzen Gepriange menschlicher Tu-
genden und glanzender Talente, seht, welchen Anblick sie gewéhrt! Erhebt
Euch ein wenig iiber den beschrinkten Kreis Eurer hiduslichen Beziehun-
gen, obgleich Ihr schon in diesen auf eine oder die andere Art den Beweis
von dem finden konntet, was ich behaupte; betrachtet diesen weiten Hori-
zont der Gesellschaft; leiht Euer Ohr dem schrecklichen Tumult aller ent-
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fesselten Leidenschaften; versenkt Eure Blicke in das Gewirre und 1n die
auBersten Schlupfwinkel dieses schmutzigen Labyrinthes; mit einem Worte,
betrachtet, fiir einige Augenblicke, die Welt. Sicher, Thr habt nicht das prii-
fende Auge Dessen, der die Herzen und die Nieren priifet; [hr konnt nicht
diesen emporenden Grund von Siindhaftigkeit aufrithren, welcher verbor-
gen in den Herzen ruht; wenn er sich Euch mit einem Male offen darlegen
konnte .... meine Briider, man konnte die Herrlichkeit Gottes nicht sehen,
ohne zu sterben; konnte man, ohne zu sterben, die menschliche Stindhaftig-
keit anschauen? Allein Ihr habt die Oberflache gesehen; das geniigt. Beur-
teilt jetzt, ob die schonsten Talente fahig sein wiirden, die Harmonie in die-
ses Chaos und den Frieden in diesen Tumult zu bringen; beurteilt, ob der
Anblick einer kleinen Anzahl von christlicher Freude und feurigem Eifer
erfiillter, aber eben dadurch fiir die Masse unverstiandlicher Menschen, auf
diese Masse einen merklichen Einfluss ausiiben konnte. O! der wahre Sau-
erteig in dieser Masse ist die demiitige, ruhige, dunkle, titige Tugend jener
Tausenden von Glaubigen, welche, verbreitet in allen Winkeln der Gesell-
schaft, durch ihr Beispiel und ihre Gebete gegen den allgemeinen Verfall
ankampfen, und sanft ihr Licht in einer Art vor den Menschen leuchten las-
sen, dass dadurch wenigstens einige Seelen von diesem Verfall zuriickge-
fiihrt werden. Sie sind es, welche der Herr wie einen Samen in die Welt ge-
streut hat, von welchem ein Korn zwanzig-, ein anderes dreiflig- und ein an-
deres hundertfache Frucht tragen wird. Sie sind die Erstlinge der grofen
Ernte, welche in dem Felde der Welt reift, und die, wir haben die Zusiche-
rung davon, einst mit ihren Ahren die ganze Fliche der Gesellschaft bede-
cken wird.

Dieser Tag ist noch nicht gekommen, und die Umstinde, welche ihn uns zu-
fiihren sollen, entwickeln sich mit Langsamkeit. Alles in der Welt hat einen
schnelleren Gang, als die Fortschritte dieses Reichs der Liebe und des Frie-
dens. Welche Vervollkommnungen, bevor der Mensch es der Miihe wert
hilt, an die seiner Seele zu denken! Ist es nicht sonderbar, ithn darauf den-
ken zu sehen, Ales sicher zu stellen, ausgenommen seine Seligkeit? Alles
wiederherzustellen, ausgenommen sein Gewissen? auf Alles zu spekulieren,
ausgenommen auf die Ewigkeit? Bewundernswertes Jahrhundert, meine
Briider, wo nichts fehlt, wenn nicht das Eine, was Not tut! Die politische
Gesellschaft erhebt sich auf neuen Grundlagen, die Rechte des Menschen
sind garantiert, und ich freue mich dessen; aber inmitten dieser bewun-
dernswiirdigen Kombinationen der Politik suche ich den heiligen Geist, die-
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sen Geist der Billigkeit, der Versohnung, der Duldung; wo ist er? Die Indus-
trie macht gewaltige Fortschritte, die Kunst verdoppelt die Kréfte der Natur,
der Reichtum der Welt wichst, der Wohlstand verbreitet sich, und ich freue
mich dessen; aber inmitten dieser Entwicklung der Kiinste und des Uber-
flusses suche ich den heiligen Geist, diesen Geist der MédBigung, der Unei-
genniitzigkeit und der Reinheit; wo ist er? Die Wissenschaften, die Litera-
tur, die Volksbildung dehnen ihr Reich immer weiter aus, die Kultur dringt
an Orte und in Stellungen, aus denen sie sonst verbannt war, die Intelligenz
wird immer mehr geehrt, und gewiss, ich freue mich dessen; aber in diesen
Triumphen des menschlichen Gedankens suche ich den heiligen Geist, die-
sen Geist der Demut, der Frommigkeit und der Menschenliebe; wo ist er?
Ach! meine Briider, es fehlt noch viel, dass dieser gottliche Troster Alles
getristet habe, dass diese Kraft Alles gezihmt, dieses Leben Alles beseelt
habe! Ringet im Gebet, dass dieser schone Tag erscheine; kampfet flir Jesus
Christus, der fiir Euch gekampft hat; bittet mit Inbrunst, dass sein Reich
komme; bittet, dass in seinem Namen sich jedes Knie beuge und jede Zunge
bekenne, dass er der Herr ist, zur Ehre Gottes, des Vaters; bittet, nicht nur
um die auBBerordentlichen Gaben, welche, an diesem Tage, sich liber die
Apostel verbreiteten, sondern bittet, dass der Geist Gottes unter Euch die
Zahl dieser schwachen Glieder mehre, d. h. dieser demiitigen und treuen
Christen, welche die Kraft und die Hoffnung der Kirche sind. Bitten wir Al-
le den Vater des Lichts darum, und flehen wir 1hn an, der Kirche schon an
diesem Tage einige Seelen zuzufiihren, um darin selig zu werden.
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Die Intoleranz des Evangeliums.
Matth. XII, 30.
Wer nicht mit mir ist, der ist wider mich.

Diese Worte wurden von Jesus Christus bei Gelegenheit eines seiner glin-
zendsten Wunder ausgesprochen. Da die Pharisder behaupteten, dass er es
durch die Macht des Teufels bewerkstelligt hétte, stellte thnen Jesus vor,
wie unverniinftig es wire, vorauszusetzen, dass der Teufel an der Griindung
einer, seinen Interessen ganz zuwiderlaufenden, Religion mitarbeite. Soll
der Teufel mit ihm selbst uneins werden? sagt er, und fiigt, seinen Gedan-
ken verfolgend, hinzu, dass, wenn der Teufel nicht sein Bundesgenosse wa-
re, wie die Pharisder es voraussetzten, er folglich sein Gegner sein miisste.
Und warum? Darum, weil, in Bezug auf Jesus Christus, man notwendiger
Weise das eine oder das andere sein muss, weil, wer nicht fiir ihn ist, eben
dadurch wider ihn ist.

So geschah es, meine Briider, dass Jesus Christus, bei Gelegenheit einer be-
sonderen Tatsache, eine groBe Wahrheit verkiindigte, welche sich allerdings
durch das ganze Evangelium hindurchzieht und welche aus dem Zusam-
menhang der christlichen Lehre hervorgeht, allein welche noch nirgends so
bestimmt und so feierlich ausgedriickt worden war. Diese Erklarung des Er-
losers ist es, welche und heute beschiftigen wird. Unsere Absicht geht da-
hin, die Beweise dafiir zu entwickeln; aber man muss vor Allem die haupt-
sachlichsten Ausdriicke jenes Ausspruchs erldutern.

Was versteht man unter einem Menschen, der wider Jesus Christus 1st? Je-
der begreift hinreichend, dass unser Herr damit einen Menschen bezeichnet,
fiir den das Evangelium ein Gegenstand des Widerwillens und des Hasses
ist, gleichviel, ob er diese Gefiihle in seinem Herzen verschlief3t, oder ob er
sie durch Worte oder durch Handlungen kundgibt. Was versteht man unter
einem Menschen, der nicht mit, oder nicht fiir Jesus Christus ist? Wir haben
nicht notig, uns das Bild eines solchen Menschen vermdége der Einbildungs-
kraft zu entwerfen. Die Welt i1st voll von solchen Personen, welche nicht fiir
Jesus Christus sind. Wir erkennen sie in all den Gliedern der christlichen
Kirche, welche ihr nur durch die Geburt und einige dullere Gewohnheiten
angehoren, allein deren ganzes Leben beweist, dass diese Kirche ihnen kein
Interesse einfloBt. Sie haben eine Religion angenommen, wie man ein Va-
terland annimmt, nicht nach freier Wahl, sondern vermdge der Notwendig-
keit. Christen von Geburt, sind sie es nicht aus Neigung. Da sie weder die
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Beweise, welche die Wahrheit des Christentums feststellen, noch die Ein-
wendungen, mit welchen man diese Wahrheit ergreift, gepriift haben, so
glauben sie auf den Glauben Anderer; sie haben einige allgemeine Vorstel-
lungen von den Lehren der Offenbarung, und haben sie, ein fiir alle Mal,
zugestanden, um nicht wieder darauf zuriickzukommen. Mit einem Worte,
die Religion ist fiir sie Sache des Anstandes, eine bedeutende Tatsache, eine
soziale Notwendigkeit, aber nichts weiter; sie bildet weder die Richtschnur
ihres Lebens, noch ein wirkliches Interesse desselben. Sie tragen weder
durch Wiinsche, noch durch Bemiihungen zur Forderung des Reiches Got-
tes bei; sie unterrichten sich nicht einmal, ob es fortschreitet oder riickwarts
geht; Alles hat fiir sie mehr Wichtigkeit, als die Erfolge dieser groBBen An-
gelegenheit. Das sind die hauptsidchlichsten Charakterziige der Gleichgiilti-
gen.

Also, was sagt riicksichtlich ihrer der Heiland der Menschen? Die nicht fiir
mich sind, sind wider mich. Wir glauben, die Wahrheit dieser Erklarung
nicht besser feststellen zu konnen, als indem wir die Unrichtigkeit der ent-
gegengesetzten Behauptung zeigen, welche diese ist: ,,Man kann nicht fiir
Jesus Christus sein, und braucht dennoch nicht gegen ihn zu sein; man kann
weder sein Freund, noch sein Feind sein; man kann in Bezug auf ihn eine
Art von Neutralitit beobachten.* Lasst uns sehen, ob diese Neutralitdt mog-
lich ist.

Ich bemerke zundchst, meine Briider, dass es nichts Selteneres in der Welt
gibt, als eine wirkliche Neutralitdt. Der Mensch ist nicht fiir die Gleichgiil-
tigkeit gemacht; er kann, allerdings, weder Hass noch Liebe fiir Dinge emp-
finden, die thm ginzlich fremd sind, und zu denen seine Aufmerksamkeit
durch keinen Umstand hingeleitet wird. Aber alles, was ihn nahe beriihrt,
alles, was Einfluss auf sein Schicksal haben kann, oder nur alles, was er ein
allgemeines Interesse erregen sieht, wird fiir ihn der Gegenstand irgend ei-
nes Gefiihls. Sein Geschmack kann sich dndern; allein, gleich dem Pendel,
schwingt er fortwahrend von der Neigung zur Abneigung, und von der Ab-
neigung zur Neigung, ohne je in dem Zwischenraume stehen zu bleiben. Da
seine Seele fur das Gefiihl geschaffen, da Fiihlen ihr Leben ist, so ist sie, so
zu sagen, gezwungen, zu lieben oder zu hassen, und flieht daher die Gleich-
giiltigkeit wie eine Art von Tod. Jeder von uns wird, wenn er in sich selbst
zuriickkehrt und seine Erinnerungen zu Rate zieht, ohne Miihe diese Anlage
erkennen, und dies wird geniigen, um ihn vor der Meinung zu bewahren:
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dass man nicht fiir Jesus Christus sein kann, und doch nicht gegen ihn zu.
sein braucht.

Aber wenn die Bemerkung, welche wir so eben gemacht haben, wahr im
Allgemeinen ist, wie sehr wird sie es nicht in dem Gebiete der Religion er-
scheinen! Eine Religion ist eine Meinung, eine Religion ist eine Lehre;
aber, was sie von allen Meinungen und allen Lehren unterscheidet, ist, dass
sie beansprucht, das Werk Gottes und fiir den Menschen alles zu sein. Jede
Religion, welche weniger beanspruchte, wiirde sich selbst Liigen strafen
und den Namen Religion nicht verdienen. Daraus folgt, dass, wenn eine Re-
ligion wahr ist, man sie von ganzem Herzen lieben, dass, wenn sie falsch
ist, man sie von ganzem Herzen verabscheuen muss, denn es handelt sich
um eine Sache von der hochsten Vortrefflichkeit, oder um einen verbreche-
rischen Betrug; um das Werk Gottes, oder um das des Teufels; um eine Sa-
che, die geeignet ist, und zu verderben, oder geeignet ist, uns zu erretten. Ist
die Neutralitit in einem solchen Falle wohl moglich? Kann man ganz ge-
fiihllos bleiben, wenn man einem beherrschenden, absorbierenden, uner-
messlichen Werke gegeniiber steht, welches ohne Unterlass eine Entschei-
dung nachsucht? Und muss nicht wenigstens hier die Gleichgiiltigkeit
scheitern?

Allein ich gehe noch weiter; ich sage, dass, wenn man gleichgiiltig bliebe,
wiirde man nichts desto weniger, ohne es zu wollen, eine Wahl getroffen ha-
ben. Und wie das, meine Briider? Weil, da die wahre Religion nichts Gerin-
geres als unsere ganze Liebe verdient, es gegen sie sein heiflt, sobald man
sich ihr nicht hingibt, und weil, da eine falsche Religion nichts Geringeres
als unseren ganzen Hass verdient, es fiir sie sein heif3it, sobald man sie nicht
bekdmpft. Hier ist jede Mitte unmdoglich, und der Gleichgiiltige muss horen,
wie, von der einen Seite, die falsche Religion thm sagt: Da du nicht gegen
mich bist, so bist du fiir mich; und wie, von der andern Seite, die wahre Re-
ligion ihm zuruft: Da du nicht fiir mich bist, so bist du gegen mich.

Und, um Euch diese letztere Wahrheit deutlicher zu machen, setzt voraus,
dass Gott, im Fleische offenbart; auf die Erde herabgestiegen ist, in der Per-
son eines Euch dhnlichen Wesens; dass das Charakteristische dieses Wesens
das Ideal der Vollkommenheit, sein Wert das Heil des Menschengeschlechts
sei; dass seine Vorschriften die Heiligkeit selbst, seine Gefiihle fiir uns die
unbegrenzteste Liebe seien. [hr erkennt alle diese Attribute in ihm an, und
Ihr sagt zu Thm: Da du das Ideal der Vollkommenheit bist, das Vorbild der
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Heiligkeit, Gott selbst im Fleische offenbart; da du all dein Blut fiir das Heil
meiner Seele am Kreuze vergossen hast ... so kann ich nicht gegen dich
sein, aber ich werde nicht fiir dich sein. Und fiir wen denn, gro3er Gott?
denn man muss fiir Jemanden sein, es muss das Herz an etwas hingen; das
Herz lebt nur von dem, was es liebt. Fiir wen wollt Thr fein, da Ihr nicht fiir
Gott sein wollt? Dem Anschein nach fiir Euch, ich nehme es an. Aber was
ist dieses Euer Ich, getrennt von Gott, anders, als das Fleisch in seiner gan-
zen Verderbnis und die Siinde in ihrer ganzen Missgestalt? Und wenn man
fiir diese Dinge ist, so ware man nicht gegen Gott? und wenn man fiir sei-
nen verderbten Willen ist, so wire man nicht gegen Gott? und wenn man
fiir den Teufel ist, so widre man nicht gegen Gott? Nein, meine Briider, es
gibt in der Welt nur zwei Reiche, und ich habe nicht notig, sie zu nennen;
aber ich sage, dass, wer nicht in dem einen ist, notwendiger Weise in dem
andern ist; dass, wer nicht mit Jesus Christus ist, wider Jesus Christus ist.
Das ist die Neutralitit des Gleichgiiltigen.

Um diese Gleichgiiltigkeit besser zu wiirdigen, lasst uns in das Herz des
Gleichgiiltigen blicken, und uns Rechenschaft {iber die Gefiihle geben, wel-
che darin herrschen. Er hat, sagt er, keinen Hass. Gehen wir dariiber hin-
weg; wir werden diesen Hass schon wieder zu finden wissen. Aber ist in
seinem Herzen Liebe und Gehorsam? Liebe fiir Jesus Christus? Gewiss
nicht, da er nicht fiir Jesus Christus ist. Nun wohlan! Jesus Christus Liebe
verweigern, heiBit, sage ich, ihm alles Uble tun, was ein erklirter Feind ihm
tun, oder wenigstens ihm tun wollen konnte. Wenn Jesus Christus in die
Welt gekommen wire, wie ein Konig in eine empdrte Provinz, um den Auf-
stand darin zu ersticken, und dort das Schweigen des Schreckens herrschen
zu lassen, dann konnte er uns eine zitternde Unterwiirfigkeit anrechnen und
uns Dank wissen fiir das Uble, was wir ihm nicht tun. Aber diese Unterwiir-
figkeit, er hat sie nicht gewollt, er will sie nicht; was er allein gewollt hat,
was thn auf die Erde hat herabsteigen lassen, der Zweck, dem er alle seine
Arbeit gewidmet hat, das ist die Eroberung unserer Herzen; neben diesem
Triumph gilt thm jeder andere fiir nichts; und wenn wir ithm, in Stelle unse-
rer Liebe, welche er verlangt, gleichsam zum Spott, eine passive Unterwlir-
figkeit anbieten, welche er nicht verlangt; wenn wir ihm, in Stelle des Kul-
tus der Dankbarkeit, die er durch all, sein Blut verdient hat, gleichsam aus
Gnaden, anbieten, ihn mit unseren Beschimpfungen zu verschonen, ist die-
ses selbst nicht die grote Beschimpfung, die einzige sogar, fiir die er emp-
fanglich sein kann? Denn unser Hass, was ist er in seinen Augen anders, als
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der ausgesprochenere und offenere Ausdruck der Scheidung, welche zwi-
schen thm und uns stattfindet, als eine etwas bestimmtere Form der Be-
schimpfung, welche unsere Undankbarkeit thm fortwahrend antut? Oder
solltet ihr vielleicht darin, dass Thr ihn angreifet, ihn bekdmpfet, etwas
Schlimmeres fiir ihn suchen? Wabhrlich, Ihr schmeichelt Euch! Was konnten
Eure erbarmlichen Angriffe dem Verbrechen Eurer Undankbarkeit noch
hinzufiigen? Ach! sobald Ihr das Ungliick habt, ihn nicht zu lieben, so greift
an, bekampft, bekriegt; es ist Euch gestattet. Der Ewige fragt viel nach der
Emporung eines Insekts! Tobt und schlagt um Euch in Eurem Staube; wie-
gelt selbst, wenn es geht, eine ganze Welt gegen den Konig der Welten auf:
Thr werdet den Lauf der ewigen Ratschliisse nicht um eine Minute aufhal-
ten, nicht um ein Haar breit riickgingig machen; nur weil der Herr Alles
steht, wird er auch Eure ldcherlichen Anstrengungen wahrnehmen; allein,
was er vor Allem gesehen hat, ist, dass Ihr ihn nicht liebt, und dies ist es,
was Euch unter seine Feinde stellt.

Wir haben von der Liebe gesprochen; und der Gehorsam? Findet sich der
Gehorsam bei dem Gleichgiiltigen? Nein, gewiss nicht; denn wer nicht
liebt, gehorcht nicht. Es ist wahr, dass eine sklavische Furcht die Erfiillung
einiger dulleren Pflichten und einen materiellen Gehorsam erzeugen kann;
aber das Evangelium verlangt einen geistigen Gehorsam, welcher der Liebe
allein moglich ist. Seine Leidenschaften besiegen, der Welt brauchen, als
brauchte man derselben nicht, in der Demut und in der Menschenfreund-
lichkeit leben, alle seine Krifte dem Fortschritt des Reiches Gottes widmen,
das ist es, was der Gleichgiiltige nicht tut, was er nicht tun kann; er lebt also
im Ungehorsam. Nun, ich frage Euch, wie wiirde in einem Staat der
Mensch angesehen werden, der den Gesetzen nicht gehorchte? Gewiss, wie
ein Feind, selbst dann, wenn er niemals die Waffen gegen den Staat ergrif-
fen hatte. Ist ein aufriihrerischer Untertan nicht ein Feind? Und wie wird
derjenige angesehen werden, der sich um die geistigen Gesetze Jesu Christi
so bekiimmert, als ob sie Jesus Christus niemals gegeben hitte? Gewiss,
auch wie ein Feind. Woraus folgt, dass der, welcher nicht fiir Jesus Christus
ist, dadurch selbst gegen Jesus Christus ist.

Aber, meine Briider, wir werden uns nicht damit begniigen, gezeigt zu ha-
ben, dass im Prinzip der Gleichgiiltige ein wirklicher Feind Jesu Christi ist.
Wir werden nachweisen, dass, wenn die Umsténde es wollen, er positiv und
der Tat nach ein Feind wird. Was ist denn eigentlich diese Gleichgiiltigkeit
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anders, als, wie wir es gesehen haben, eine heimliche Abneigung gegen Je-
sus Christus und seine Lehre, eine Missstimmung zwischen der Seele und
Jesus, eine eingeschléferte Feindschaft? So lange die Umstéinde sie nicht
aufregen, bleibt sie eingeschléfert, ist sie sich ihrer selbst nicht bewusst,
fiihlt sie nicht, dass sie hasst; und bei einigen Personen besteht sie unter die-
ser Form, der ungliickseligsten vielleicht, das ganze Leben hindurch fort.
Bei vielen andern aber wecken unvorhergesehene Umstidnde sie auf und
zeigen sie in ihrer wahren Gestalt. Bald ist es eine klarere Anschauung der
Wahrheit, welche sie aufweckt. Diese Wahrheit, von der man seine Blicke
abwandte, tritt eines Tages mit unerwarteter Lebhaftigkeit vor die Augen; es
kommt einem plotzlich in den Sinn, dass das Evangelium eine ernste Sache
ist, dass es sich um Alles handelt, nimlich es anzunehmen, oder es zu ver-
werfen; man stellt sich die ganze Zeit vor, wahrend welcher man ohne
Uberlegung gesiindigt hat; aber besonders fithlt man, wie sehr sich das Herz
straubt, die strengen Maximen und die geistige Wiirze des Evangeliums zu
kosten; man fiihlt, dass, wenn man es einmal ernstlich das mitndhme, dies
uns zu nichts Geringerem verpflichten wiirde, als unser Leben zu dndern.
Dann zeigen sich die Entsagungen, die Entbehrungen, die Opfer in Menge;
der Arger dringt in unsere Seele, aber anstatt sich gegen uns zu richten, de-
ren Lebenswandel das Gesetz verurteilt, richtet er sich ungerechter Weise
gegen das Gesetz, welches unseren Lebenswandel verurteilt. Von da ab
muss man nicht mehr von Neutralitit, noch von Gleichgiiltigkeit sprechen;
der Schleier ist zerrissen, die Wunde ist geschlagen, der Hass ist erwacht.
Von da ab sind wir geradezu gegen Jesus Christus.

Zuweilen auch wird dieser Ubergang der Feindschaft zu ihrer wahren Form
durch das religiose Erwachen der Personen veranlasst, welche uns umge-
ben. Diese Personen sind in derselben Lage gewesen, welche wir so eben
beschrieben haben; die Wahrheit hat sie auch unvorhergesehener Weise
empfindlich beriihrt; aber nach einem Augenblick des Schwankens hat sich
ihr Arger, der nicht wusste, woran er sich auslassen sollte, gegen sie selbst
gekehrt. In der Notwendigkeit, sich zu hassen, oder das Evangelium zu has-
sen, haben sie vorgezogen, sich zu hassen. Und von dem Hasse gegen sich
selbst sind sie natiirlich zur Liebe Jesu Christi iibergegangen. Von da an ha-
ben sie, wiedergeboren durch den Geist von oben, mit einem neuen Leben
gelebt; und ungeachtet ihrer Demut und ihrer Zuriickhaltung ist ein solcher
Unterschied, selbst im AuBern, zwischen leben der Welt nach, und leben in
Gott, dass diese Verdnderung ihren Umgebungen hat auffallen miissen. Thr
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Leben ist wie ein lebendiges Evangelium geworden. Die Gleichgiiltigen
und die Neutralen haben nun das Evangelium gelesen, nicht in toten Buch-
staben auf leblosen Blattern, sondern in lebendigen Schriftziigen in mensch-
lichen Herzen. Es ist dies, wenn es mir erlaubt ist, mich so auszudriicken,
eine neue Ausgabe des Wortes Gottes gewesen, mit den Kommentaren des
heiligen Geistes. Dann hat sich in den Herzen der Gleichgiiltigen Derselbe
Kampf, den wir beschrieben haben, entsponnen; dann haben die Gewissheit
des Evangeliums, und die Gottheit Christi, und der unendliche Ernst des Le-
bens, in gewisser Art, die Augen geblendet und die Seele niedergedriickt;
dann ist es nicht mehr moglich gewesen, sich in ein System von kalter Neu-
tralitdt abzuschlieBen. Die Seele, zu heftig gedrangt, musste eine Wahl tref-
fen; ach! sie hat eine Wahl getroffen: sie hasst! Allein, dem Anschein zum
Trotz, ist ihre Stellung nicht wesentlich verdndert; es bleibt immer dieselbe
Abneigung gegen das Evangelium; die Seele ist sich nur dieser Abneigung
bewusst, sie hat das lebendige Gefiihl davon, und alles, was man sagen
kann, ist, dass alsdann die Voraussagung des Greises Simeon eintrifft, der,
indem er das Kind Jesus in seinen Armen hielt, sagte: ,,Seinetwegen werden
vieler Herzen Gedanken offenbar werden.*

Jesus Christus hassen, darauf liuft also die Neutralitat des Gleichgiiltigen
hinaus. Jesus Christus hassen! welche Worte sind wir auszusprechen geno-
tigt! Der eingewurzelteste Unglaubige wiirde nicht dafiir gelten wollen, Je-
sus Christus zu hassen.

Aber dieses Gefiihl, welches den Unglaubigen schaudern macht, ist, Gleich-
giiltige! das gewoOhnliche Gefiihl Eurer Seele. Damit Thr nun zum wenigsten
wisset, was IThr tut, indem Ihr Jesus Christus hasst, so kommt und seht! Die-
ser Lehrer, voll Anmut und Wahrheit, der auf allen seinen Wegen das Wort
der Versohnung sit; dieser teilnehmende Arzt, dem kein Elend naht, ohne
erleichtert zu werden; dieser Freund, der Euch zum Schutz gegen das Bose
hat versammeln wollen, wie eine Henne versammelt 1hre Kiichlein unter ih-
re Fliigel: der ist es, den Thr hasst! Dieses Muster der Reinheit und der Lie-
be, dieser Mensch, in welchem seine wiitendsten Feind nicht den Schein ei-
ner Siinde entdecken konnten, der ist es, den Thr hasst. Dieser himmlische
Held, welcher in dem Garten von Gethsemane, das Gewissen des Men-
schengeschlechts auf sich ladend, unter der Siindenlast der ganzen Erde zu
Boden gedriickt, fiir Euch den Becher des gottlichen Zornes leert, fiir Euch
im Staub, im blutigen Schweil3e dchzt, der ist es, den Ihr hasst! Dieses Op-

185



fer, welches fiir Euch zum Kalvarienberge hinauftklimmt; welches fiir Euch
sich an ein Kreuz heften ldsst; welches fiir Euch in seiner Person alles, was
die Fantasie von Schmerzen zu fassen im Stande ist, vereinigt, und dessen
letzter Seufzer ein Gebet fiir seine Henker ist: der ist es, den Thr hasst!
Lehnt Euch nicht gegen diese Behauptung auf. Wenn Ihr nichts fiir den seid,
der Alles fiir Euch gewesen ist, wenn Ihr dem nicht einen Schlag des Her-
zens gebt, der Euch sein Leben hingegeben hat, wenn Euer Leben ein fort-
wihrender Widerstand gegen seine Gesetze ist, dann seid ihr seine Feinde;
wenn Thr thn nicht liebt, so hasst Ihr ithn; und wenn Ihr ihn noch nicht be-
kampft, so werdet Thr ithn bekdmpfen.

Ich bin am Endpunkt einer Beweisfithrung angelangt, die mir peinlich war
und die ich nur mit Widerstreben unternommen habe. Allein, da ich den Zu-
stand, welchen ich geschildert, zu wohl kannte, und da ich seit langer Zeit
tiberzeugt bin, dass man in der Tat, wenn man nicht mit Jesus Christus ist,
gegen ihn ist, so habe ich meinen Briidern die Gefahren einer Neutralitit
bezeichnen miissen, iiber welche sich vielleicht mehrere tduschen, und ih-
nen nach dem Beispiele von Josua sagen miissen: Wéhlet, wem ihr dienen
wollt.

Jene haben gewihlt, welche sich mit einem langsamen und miihevollen
Schritte, aber ohne Unentschlossenheit, nach dem Lande der unendlichen
Entdeckungen in Bewegung gesetzt haben; welche, die ganze Wahrheit
noch nicht besitzend, sie aufrichtig und geduldig suchen; welche, gelockt
durch das Fleisch und die Welt, sich seufzend zu Gott wenden, der thnen
helfen kann, und die dem Herrn alle Tage ihren guten Willen darbringen, da
sie thm nichts anderes darbringen konnen. Gott bewahre uns, Jemanden zu
entmutigen und, wie der Dichter sagt: ,,den beginnenden Keim, aus wel-
chem ein Engel hervorgehen konnte, zu zertreten!*“ Aber es gibt Andere,
welche nicht gewihlt haben, und welche nicht daran denken, zu wihlen. Es
gibt solche, welche sich liberreden, dass, vorausgesetzt, dass sie weder fiir
noch gegen Jesus Christus seien, Jesus Christus eben so weder fiir noch ge-
gen sie sein wird. Diesen musste man zeigen, dass die Neutralitit, in welche
sie sich abschlielen, eine wirkliche Feindschaft ist, und dass sie als eine
solche beurteilt werden wird; diese mussten durch unsere Mahnungen auf-
geweckt werden, und wir haben es in unserer Schwachheit versucht.

Segne, Herr, diese in deinem Namen ergangenen Mahnungen; mache, dass
sie eindringen, mache, dass sie ,,mit Sanftmut aufgenommen werden* in der
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Seele von allen denen, welche nétig haben, sie zu vernehmen; in der Seele
von uns Allen; denn wer hétte nicht notig, ermahnt zu werden? Flo8e uns
Allen das aufrichtige Verlangen ein, dir ganz und fiir immer in Jesu Christo

anzugehoren!
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Die Toleranz des Evangeliums.
Luk. IX,50.
,, Wer nicht wider uns ist, der ist fiir uns.*

Vor einigen Tagen, meine Briider, entwickelten wir Euch den Sinn jener
Worte des Herrn: Wer nicht mit mir ist, der ist wider mich. Damit zeigten
wir Euch das Evangelium in seiner ganzen Intoleranz. Denn das Evangeli-
um hat seine Intoleranz, obgleich es nicht mit den Verfolgern sympathisiert,
und obgleich es die vollstandigste religiose Freiheit atmet; das Evangelium
hat seine Intoleranz, weil es jeden als Feind ansteht, der nicht sein Freund
ist. Wir bemiihten uns, fiihlen zu lassen, wie verniinftig diese Intoleranz ist,
wie angemessen der Natur der Dinge und wie wiirdig Gottes. Heute, meine
Briider, versuchen wir, diese Worte, welche auch vom Herrn sind, zu entwi-
ckeln: Wer nicht wider uns ist, ist fiir uns. Nichts erscheint im ersten Au-
genblicke widersprechender, als diese beiden Ausspriiche. Allein der Wi-
derspruch ist nur ein scheinbarer, und diese Ausspriiche, anstatt einer den
andern auszuschlieBen, ergdanzen sich gegenseitig, erkldren sich ganz natiir-
lich, und sind, genau genommen, nur zwei Ansichten einer und derselben
Wahrheit. Wenn uns unser vorhergehender Text die Intoleranz des Evangeli-
ums gezeigt hat, so zeigt uns der jetzige die Grenze dieser Intoleranz. Wenn
uns der erstere hat erkennen lassen, was das Evangelium nicht duldet, so
lehrt uns der letztere, was das Evangelium duldet. Wenn der eine die Intole-
ranz Gottes feststellt, so bekdmpft und verwirft der andere die Intoleranz
der Menschen. Diese beiden Worte, diese beiden Wahrheiten reichen sich
die Hand, und stehen in einem so nahen Zusammenhang, dass wir, als wir
vor einigen Tagen die eine betrachteten, uns gewissermallen verpflichteten,
heute die andere zu betrachten. Dies wollen wir tun, ohne uns jedoch zu
verhehlen, dass, wenn der vorige Gegenstand zarter Natur war, es dieser
hier noch mehr ist. Ihr werdet es Alle mehr oder weniger fiihlen, meine
Briider, und eben dadurch verstehen, wie sehr wir, in einer solchen Materie,
notig haben, dass der heilige Geist, welcher unsere Absicht gelautert hat,
unser Verstandnis erleuchte und unsere Worte regiere. Bittet ithn darum fiir
uns, meine Briider, und bittet ithn fiir Euch Alle um einen aufmerksamen
Geist, ein gelehriges Herz und dieses lebendige Verstehen der geistlichen
Dinge, welches nur durch den Geist Gottes gegeben werden kann.

Wihrend dass Jesus, begleitet von einigen von ihm gewihlten Jiingern, in
Judda sein Amt der Barmherzigkeit ausiibt, treibt ein Mensch in seinem Na-
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men die Teufel aus. Die Jiinger wollen ihn daran verhindern, weil er Jesus
Christus nicht mit ihnen folgt. Aber der Herr bedeutet diesem voreiligen Ei-
fer, indem er ihnen sagt: Wehret ihm nicht; denn wer nicht wider uns ist, der
ist fiir uns.

Wer nicht wider uns ist, der ist fiir uns. Von dem Standpunkte des Textes,
welchen wir neulich erklart haben, wiirden diese Worte falsch sein; denn
wir haben damals gesehen, dass, wenn man nicht der entschiedene Freund
von Jesus Christus ist, man sein Feind ist. Allein {ibersehen wir nicht, von
wem in den Worten die Rede ist, welche wir heute erkliren; es ist von ei-
nem Menschen die Rede, welcher die Teufel im Namen Jesu austreibt; nur
folgt er nicht Jesus Christus mit den Jiingern.

Nun, ein solcher Mensch, wenn schon er nicht zu dem Gefolge von Jesus
Christus gehorte, war nicht gegen Jesus Christus; er war fiir Jesus Christus,
eben so sehr und vielleicht mehr, wie die Jiinger selbst. Was, in der Tat, be-
durfte es, um fiir Jesus Christus zu sein? Seinen Namen bekennen und sein
Werk tun, und diese beiden Bedingungen vereinigten sich in dem Men-
schen, um den es sich handelt.

Er bekannte den Namen Jesu Christi; denn, lehrt uns das Evangelium, es
geschah im Namen Jesu, dass er die Teufel austrieb. Also Jesus war fiir ihn,
was er fiir alle Christen ist, der, welcher gesandt worden ist, um das Reich
des Teufels zu zerstoren, der, vor dem die Méchte der Finsternis und das
Reich der Bosheit weichen und stiirzen sollen, der, dessen glaubig angerufe-
ner Name allein ein undurchdringlicher Schild gegen die gliihenden Pfeile
des Bosen ist; was sollen wir mehr sagen? er war flir ihn der Erloser, weil er
uns von unserm grausamsten, unserm einzigen wahren Feinde erlost.

Dieser Mensch bekannte nicht blo3 den anbetungswiirdigen Namen Jesu,
sondern er tat sein Werk, er trieb die Teufel aus. Er kampfte unter dem Ban-
ner und fiir die Sache Jesu. Er beforderte, nach seiner Kraft, den Triumph
seines Herrn. Er machte aus den Feinden Jesu seine Feinde, und aus dem
groflen Werte Jesu seine Angelegenheit. Die Jinger Jesu Christi, die, wel-
che ihn auf seinen Wanderungen begleiteten, was taten sie mehr? In demsel-
ben Kapitel, aus welchem unser Text gezogen ist, lesen wir (V. 38-41):
,,und siehe, ein Mann unter dem Volk rief und sprach: Meister, ich bitte
dich, besiehe doch meinen Sohn, denn er ist mein einziger Sohn. Siehe, der
Geist ergreift ihn, so schreit er als: bald, und reiB3t ihn, dass er schaumet,
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und mit Not weichet er von ihm, wenn er ihn gerissen hat; und ich habe dei-
ne Jiinger gebeten, dass sie ihn austreiben und sie konnten nicht. Da ant-
wortete Jesus und sprach: O, du ungldaubige und verkehrte Art, wie lange
soll ich bei euch sein und euch dulden?*

An wen, meine Briider, sind nach Eurer Meinung diese niederdriickenden
Worte gerichtet: Du ungldubige und verkehrte Art? an wen anders, als an
die Jiinger? mit wem anders ist Jesus Christus miide, zusammen zu sein, als
mit den Jiingern? Und diese ndmlichen Jiinger, welche des nétigen Glau-
bens entbehren, um das Werk ihres Herrn zu tun, sind es, die sich dem Tun
jenes unbekannten Menschen widersetzen! Und warum? weil er Jesus nicht
mit ithnen folgt.

Das ist, in der Tat, der ganze Unterschied, welcher zwischen diesem Men-
schen und den Jiingern hervortritt; doch man muss zugestehen, dass er auf
den ersten Blick schlagend erscheint. Wie kann man fiir Jesus Christus sein
und thm nicht folgen? Allein ohne, auf unbegriindete Voraussetzungen hin,
die Ursachen aufzusuchen, welche diesen Menschen zuriickhielten und ithn
notigten, Jesus, fern von Jesus, zu dienen, bemerken wir, meine Briider,
dass zu jener Zeit unser Herr nur von denen umgeben war, welche er aus-
driicklich berufen hatte, indem er sie vermdge seiner Autoritit ihren Arbei-
ten und ihren Familien entriss, um sie zu einem ruhmwiirdigen Apostelamte
vorzubereiten. So hatte er Petrus befohlen, seine Netze zu lassen und thm
zu folgen, Matthius seinen Zoll zu verlassen und ihm zu folgen; allein, oh-
ne Zweifel, war eine solche Aufforderung nicht an diesen Menschen gerich-
tet worden. Erst spater (Matth. X.) wurden siebzig Jiinger den zwolf Apo-
steln zugesellt, und wer weil3, ob in dieser Zahl jener Anbeter des Namens
Jesu nicht eine der ersten Stellen einnahm?

Aber alles dies hat nicht die Wichtigkeit der Betrachtung, welche wir jetzt
anstellen. Was heil3t es, Jesus Christus folgen? Nach den noch wenig er-
leuchteten Aposteln, hei3t es, die Person des Heilandes an allen Orten be-
gleiten; und so war es ja, wie sie selbst thm folgten. Allein diese Anschau-
ung ist unvollkommen und fleischlich, und wir berufen uns hierbei auf die
Apostel selbst. Einer von ihnen, hierin das Organ der Ansicht Aller, hat es
klar ausgedriickt, indem er sagt: ,,Ob wir auch Christum nach dem Fleisch
gekannt haben, so kennen wir ithn doch jetzt (so) nicht mehr* (2. Kor. V.16.)
Und der Apostel hat es richtig bezeichnet; denn Jesus Christus kennen,
heift nicht, ithn in seinem Fleisch gesehen haben; Jesus Christus folgen,
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heif3t nicht, seiner Person nachgehen; ihn kennen und ihm folgen heif3t, in
thm Gott selbst im Fleisch geoffenbart entdecken; heil3t, sich auf seine Ver-
heiBungen stiitzen; heilit, von seinem Geiste durchdrungen sein; und in die-
sem Sinn kann man ihm folgen, sei man auch durch tausend Meilen und
tausend Jahre von ihm getrennt.

Lasst uns hiernach sehen, in welcher Weise thm die Apostel in der Zeit, auf
welche sich mein Text bezieht, folgten. Die Einbildungskraft findet Gefal-
len daran, sich jenes Gefolge von Freunden vorzustellen, welche den Herrn
iberall begleiten; es geschieht, weil sie dieselben so sieht, wie sie nachher,
und nicht so, wie sie damals waren. Diese Méanner, welche Jesus nicht um
dessentwillen, was sie an sich selbst waren, gewéhlt hatte, sondern, man
kann es wohl sagen, um dessentwillen, was sie nicht waren, damit seine
Macht in ihnen desto deutlicher hervortrite, folgten sie Jesus Christus im
wahren Sinne? Folgten sie ihm, wenn sie unter einander stritten, welcher
der Groflte wire? (Marc. 1X,33.34.) Folgten sie ihn, wenn sie ihn baten,
Feuer vom Himmel auf eine ungldaubige Stadt fallen zu lassen? (Luk.
IX,54.) Folgten sie thm, wenn sie, im Zweifel, ob sie gut daran getan hitten,
sich an thn zu schlielen, von thm Entschdadigungen und Biirgschaften fiir
ein kaum angefangenes Opfer verlangten? (Marc. X,28.) Ach! wie oft war
des Menschen Sohn allein, in der Mitte dieses Gefolges von Aposteln! Wie
oft, der alleinige Vertraute seiner Absichten, der alleinige Zuhorer seiner
gottlichen Gedanken, suchte er vergeblich in seiner Umgebung eine Seele,
die ihn verstinde, ein Herz, das ihn liebte, wie er geliebt sein wollte! In die-
sem Sinne war er in einer tiefen Einsamkeit; sie war eine der schmerzlichs-
ten Priifungen seines Lebens, wie sie die bitterste Galle seines Todes sein
musste. Was maften sich also die Jiinger an, wenn sie sagten: dieser
Mensch folgt dir nicht mit uns? Welchen Unterschied begriindete dieser
Umstand zu ithren Gunsten? und wie konnten sie wissen, ob dieser Unbe-
kannte Jesus Christus nicht besser folgte, als sie selbst ihm folgten?

O! hier, wie in Allem, zeigt sich die Intoleranz recht als treue Geféahrtin der
Schwachheit, und die Toleranz als Erbteil der Grof3e! Jesus Christus ist das
toleranteste aller Wesen, weil er das Heiligste derselben ist. Alles, was sich
an seine Person, in so weit sie menschlich ist, richtet, beriihrt ihn nicht, ver-
letzt ihn nicht; er ist nur intolerant in Bezug auf die Sache der Wahrheit und
die Sache Gottes. Was liegt ihm daran, dass dieser Mensch ihm mit den
Zwolfen
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Er treibt die Teufel aus, er treibt die Teufel im Namen des Sohnes Gottes
aus; das ist genug; er ist flir ihn.

Seht dagegen die, zur Zeit noch so glaubensschwachen, Apostel! Thre Ge-
sinnung ist das Gegenteil von der des Herrn. Was sie verletzt, ist nicht das,
was der Sache Gottes schadet, es ist das, was die Person ihres Herrn, inso-
weit sie menschlich ist, beleidigt; was sage ich? die Person des Herrn?! sa-
gen wir vielmehr die ihrige. Welches ist in der Tat ithre Beschwerde? er
folgt nicht mit uns; er gehort nicht zu uns. Es ist wahr, er bekennt den Na-
men Jesu; es ist wahr, er treibt die Teufel aus; aber er folgt Jesus nicht mit
uns; das ist genug; er ist gegen Jesus. Thr habt die Toleranz Gottes gesehen;
hier seht Thr die Intoleranz des Menschen.

Es kommt jetzt darauf an, zu wissen, meine Briider, ob sich das Wort Jesu
Christi nur auf den besonderen Fall bezieht, in welchem es ausgesprochen
wurde, und ob es feine Anwendung auf unsere Zeiten, auf die jetzige Welt
findet. Gibt es in unseren Zeiten Personen, welche verhindern wollen, dass
man die Teufel im Namen Jesu austreibe, weil man ihm nicht mit ithnen
folgt? Meine Briider, wenn wir einige, durch die Verschiedenheit der Zeiten
hervorgebrachte, Verschiedenheiten zulassen, wenn wir einigen Ausdriicken
des Herrn einen allgemeineren Sinn geben, begegnen wir in unseren Tagen
derselben Art von Intoleranz, welche die Riige unsers Herrn verdiente, und
finden wir eine unmittelbare und tdgliche Anwendung fiir die Worte des
gottlichen Meisters wieder.

Einen Menschen verhindern, die Teufel im Namen Jesu auszutreiben, das ist
etwas, was wir nicht immer tun konnen; aber ihn zuriickstof3en, ithn aus-
schlieflen, ihn verdammen, das konnen wir. Die Teufel austreiben, wie sie
dieser Mensch austrieb, das ist etwas, was in unseren Tagen vielleicht nicht
mehr stattfindet; aber sich der Macht des Teufels widersetzen, indem man
seine unheilvollen Eingebungen zuriickstot, indem man die Fallstricke ver-
meidet, welche er unserer Seele stellt, indem wir aus unseren Herzen und
aus denen anderer die Keime des Lasters und des Irrtums, welche er darin
niedergelegt, ausrotten, das ist in unseren Tagen so gut moglich, wie zur
Zeit der Apostel, und das ist etwas, was wir, Gott sei Dank, haufig sehen.
Endlich, einen Menschen verdammen, verwerfen, ausschlieflen, welcher,
wenn er auch Jesus nicht mit uns folgt, doch im Namen Jesu die Werke tut,
welche wir so eben bezeichnet haben, das ist etwas, was man noch jetzt,
was man alle Tage steht; und dies gibt Gelegenheit zu einer fortwéhrenden

192



Anwendung der Worte, voller Milde, des Heilandes: Wehret ihm nicht;
denn wer nicht wider uns ist, der ist fiir uns.

Jesus ist von der Erde verschwunden, man kann seiner Person nicht mehr
folgen; aber in dem geistigen Sinne, welchen wir erklirt haben, ist man
leicht geneigt zu glauben, dass man ithm besser folge, als andere ihm folgen,;
manche Kirche manche Gemeinde schmeichelt sich, ihm nédher zu sein, als
andere; manche Kirche, manche Gemeinde glaubt, dass man, um Jesus
Christus zu folgen, mit ihr sein, ihrem Korper angehdren, sich der Gesell-
schaft, welche sie bildet, anschlie8en, ihre Interessen zu den seinigen ma-
chen, ihr Banner aufpflanzen miisse; manche Kirche, manche Gemeinde
scheint noch jetzt, wie zur Zeit des Jesaias, diese Worte, voller Anmafung
und Bitterkeit, auszusprechen: Bleibe Daheim und riihre mich nicht an,
denn ich bin dir zu heilig; und wie im Grof3en, so im Kleinen, sicht man je-
nen Satz zur Ausfithrung bringen, der uns so sehr in den Lehren einer Kon-
fession empdrt, von welcher wir uns getrennt haben: Aullerhalb unserer
Kirche keine Seligkeit.

Und doch, meine Briider, ist es zundchst gewiss, dass seine Kirche sich
schmeicheln kann, frei von Méangeln und Unvollkommenheiten zu sein; kei-
ne Kirche kann sich allen andern als vollendetes Muster hinstellen; keine
Kirche kann folglich behaupten, dass aullerhalb ihres SchoB3es es nicht mog-
lich sei, Jesus Christus anzugehoren. Sie muss also notwendiger Weise, um
die zu beurteilen, welche nicht einen Teil ihres Korpers bilden, zu einer
ganz andern Probe ihre Zuflucht nehmen, als zu der materiellen Probe, ihre
Register aufzuschlagen, und zu sehen, ob sich ein solcher Name darin vor-
findet oder nicht.

Waire sie auch vollkommen, und wire es ihr erlaubt, dies zu glauben, so
wiirde sie deshalb doch noch nicht im Recht sein, diejenigen zu verdam-
men, welche ihr nicht angehdren. Und warum dieses, meine Briider? Weil
die Vollkommenheit in der Lehre und in der Moral nicht wohl allen zu Teil
werden kann; weil einige besondere Irrtiimer, einige Unvollkommenheiten
im Einzelnen nicht verhindern konnen, dass ein Mensch nicht im Wesentli-
chen doch auf dem rechten Wege sei; weil in allem ein Fortschreiten statt-
findet, welches so notwendig erscheint, dass sich ihm nicht leicht Jemand
zu entziehen vermag; weil man, im Allgemeinen, nicht mit einem Male zu
dem theoretisch und praktisch Besten gelangen kann, und weil alles, was
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der Mensch verniinftiger Weise vom Menschen verlangen kann, darin be-
steht, dass er der Stral3e folge, welche zu diesem Besten fiihrt.

Was ich so eben gesagt habe, ist nicht angetan, die Lassigen zu erfreuen,
noch die Strengen zu beunruhigen. Denn zunéchst ist es gewiss, dass das
Evangelium nichts Geringeres von allen seinen Jiingern verlangt, als die
Vollkommenbheit, im Glauben sowohl, wie in den Sitten; und, zweitens, hat
es so scharf die Grenze gezogen, liber welche hinaus es nur Irrtum und Ver-
dammung gibt, dass es unmdglich ist, sich dariiber die leiseste Illusion zu
machen. Was fiir ein Mensch ist es, der dem Heiland nicht mit seinen Apo-
steln folgt, und der dennoch, nach der Erkldrung von Jesus selbst, fiir Jesus
1st? Es i1st ein Mensch, welcher die Teufel im Namen Jesu austrieb.

Ich sage also zu jeder intoleranten Gemeinde: Thr verdammt diesen Men-
schen, weil er nicht Jesus Christus mit Euch folgt; aber ist es denn noétig,
mit Euch zu sein, um den Namen Jesu zu bekennen? und dies ist es augen-
scheinlich, was der Mensch tut, den Thr verdammt. Ich gebe zu, dass er
nicht so gut wie Thr das System der Religion ergriindet hat; dass er die ver-
schiedenen Teile desselben nicht so genau verbindet; dass er nicht so gut
wie Thr die Schrift inne hat; die Gaben des heiligen Geistes sind thm mit
Mal zugeteilt worden, und, wie es scheint, nach seinen Bediirfnissen; allein
er bekennt den Namen Jesu; das Gefiihl seines Elendes hat ithn zu Christus
gefiihrt; er hat sich in die Arme dieses Retters geworfen, er hat ihn geliebt
mit aller Liebe, deren sein Herz fahig ist; bei ihm sucht er eine Zuflucht ge-
gen den zukiinftigen Zorn, einen Trost in seinen Leiden, eine Hilfe in seiner
Not; durch ihn ruft er den himmlischen Vater an; und diesen Namen Jesu,
den er gerne in der Stille des Kdmmerleins anruft, er gefallt sich auch, ihn
vor den Menschen zu ehren, als den einzigen Namen, durch welchen er se-
lig werden kann. Was braucht er mehr? Wie! sich mit Euch vereinigen?
Wie! Euren Namen neben dem des gottlichen Erlosers bekennen? Wie! Eu-
re Banner an der Seite des von Jesus Christus aufpflanzen? Aber wer hat
Euch das gesagt, ich bitte Euch? Von wem anders habt IThr es, als von Euch
selbst? Ich denke, alles, was Thr verlangen konnt (mein Text lehrt es Euch),
ist, dass er nicht gegen Euch sei, dass er Euch nicht verwerfe und nicht ver-
damme. Was sage ich? erklérte er sich selbst aus Vorurteil oder aus Irrtum
gegen Euch, so wiirde er nur tun, was Thr ihm gegeniiber tut. Wenn er es
nicht tun soll, warum tut Ihr es selbst? und wenn Ihr es tun konnt, warum
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sollte er es nicht tun? Das Unrecht ist gegenseitig; und, er und Ihr, ihr miisst
in die Grenzen der Billigkeit zurticktreten.

Indessen, ich gestehe es, den Namen Jesu bekennen und anrufen ist noch
nicht Alles. Nicht Alle, welche zu ihm Herr, Herr sagen, werden in das
Himmelreich kommen. Man muss au3erdem im Namen Jesu die Teufel aus-
treiben, d. h. man muss sich heiligen. Und das gerade ist es, was, unter der
gnddigen Einwirkung des heiligen Geistes, jener Mensch tut, den Thr ver-
dammt. Ich will glauben, dass er noch weit zuriick ist, allein er geht vor-
warts; ich will glauben, dass Ihr ihm um Vieles vor seid, allein er folgt
Euch; ich will glauben, dass Thr Mittel der Erbauung gefunden habt, die er
nicht kennt; ich gestehe zu, dass, wenn er aufgeklarter wére, er die Hilfs-
quellen benutzen wiirde, die Thr gefunden habt, und dass er sich Euch an-
schlieBen wiirde. Nichts desto weniger hat er verstanden (und sein Leben
beweist es), dass, wer da sagt, dass er von Christus ist, leben muss, wie
Christus gelebt hat; dass das Opfer des alten Menschen und seiner Begier-
den die einzige Huldigung bildet, welche wiirdig ist, dem Herrn dargebracht
zu werden; dass man in seinem Namen alle jene Teufel des Stolzes, der
Sinnlichkeit, des Egoismus, der eigenen Gerechtigkeit austreiben muss,
welche eifrig bemiiht sind, das Herz des Menschen zu verwiisten; dass man
gegen sie ankdmpfen muss durch Wachen und durch Beten, und dass, so wir
nicht mit Christus von Neuem geboren werden, wir nicht das Himmelreich
sehen konnen. Ich sage es Euch: Gott allein kann mehr verlangen; und
nichts desto weniger glaube ich, dass er einen Blick des Wohlwollens und
des Friedens auf diesen Knecht herabwirft, der iiber Wenigem getreu gewe-
sen ist, genug, der aber getreu gewesen ist. Steht es Euch zu, ihn zu ver-
dammen?

Wie oft habe ich nicht gesehen, dass man einem Menschen, der die Last des
Tages trug und unter dem Kreuze seines Erlosers sich beugte, kaum den Na-
men eines Christen zugestand! Im Kampf mit alten, so schwer zu entwur-
zelnden, Schwachheiten, gekriimmt unter den Gewohnheiten eines langen
Lebens, bewahrte er noch den Abdruck seiner Fesseln, und verrieten einge-
wurzelte Sitten und Gebriauche den alten Menschen in ihm. Doch bei alle-
dem hatte er den Ruf der Gnade vernommen, und wanderte, nach dem Ma-
Be der ihm verlichenen Kraft, aullerhalb dieses Tales des Todesschatten auf
beschwerlichem Pfad, unter Trinen und im Schweille seines Angesichts. Er
bekannte Christus mit Aufrichtigkeit; aber, in dem Gefiihle eines kaum ge-
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heilten Elends, zdhlte er sich nur mit Zaghaftigkeit zu den Schafen, welche
Jesus kennt, welche Jesus liebt, und welche sein Hirtenstab zu den Weiden
des Lebens fiihrt. Und ich habe Menschen gesehen, welche, aus dem gerin-
gen Zusammenhange seiner Reden, aus den ihm noch anflehenden alten
Gewohnheiten, aus der Schwiche seines Charakters, das Recht zu entneh-
men meinten, thm einen Namen zu verweigern, den sie sich selbst zugeste-
hen, und ithm seinen Anteil an ihren gemeinschaftlichen Hoffnungen streitig
zu machen! Und diese Menschen nannten sich Christen! Und sie waren es
in der Tat; allein auch ein Rest des alten Menschen iiberredete sie, dass
man, um Jesus zu folgen, ihm mit ihnen folgen, ihren Umgang aufsuchen,
thre Unterhaltungen genief3en, ihre Andachtsiibungen annehmen miisste.
Und ich habe mich getrdstet, indem ich mich erinnerte, dass sie frither noch
ausschlieBender waren, dass das Christentum schon zum Teil ihre angebore-
ne Intoleranz gezihmt hatte, und indem ich daran dachte, dass, in dem Ma-
BBe, als sie die Gabe Gottes besser gekostet haben wiirden, sie sich auch
mehr und mehr die Gefiihle der Liebe, der Barmherzigkeit und der Sanft-
mut aneignen wiirden, welche die Auserwéahlten Gottes, seine Heiligen und
seine Geliebten haben sollen; denn die Toleranz, ich habe es schon gesagt,
richtet sich immer nach dem Grade der Heiligkeit.

Ach! wenn wir in unseren Tagen uns nur liber die Intoleranz der Christen zu
beklagen héitten, so wiirden wir ruhig sein. Der Glaube, welcher die Veran-
lassung dazu ist, ist auch das Mittel dagegen. Aber wenn es eine zu fiirch-
tende Intoleranz gibt, so ist es die des Unglaubens oder des toten Glaubens.
Wir haben mit Schmerzen christliche Gemeinden Menschen verdammen se-
hen, obgleich diese die Teufel im Namen Jesu austrieben; wir werden die
Unglaubigen und die Form-Christen andere verdammen sehen, gerade weil
sie die Teufel im Namen Jesu austreiben. Tolerant gegen Sie Gleichgiiltig-
keit und die Lauheit, sparen sie ihre Intoleranz fiir den Eifer und den leben-
digen Glauben auf. Und, bemerkenswerte Sache, es geschieht nicht, weil sie
den Schatz der Wahrheit und die echte Richtschnur des Lebens zu besitzen
glauben, sondern gerade im Gegenteil, weil sie fiihlen, dass sie sie nicht be-
sitzen, und weil sie nicht leiden konnen, dass andere im Besitz eines Gutes
sind, welches sie selbst entbehren. Und sie verdammen nicht blof3 durch ih-
re Worte, nein, sie verhindern, wenn sie es konnen, sie untersagen, sie ver-
folgen. Und sie verkennen und treten mit Fiilen nicht blo3 den Buchstaben
und den Geist des Evangeliums, sondern auch die geheiligtesten Rechte des
Menschengeschlechts. Und die ungeheuren Fortschritte der Aufkliarung sind
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nicht zureichend, um diese Ausbriiche zuriickzuhalten, und die 6ffentliche
Meinung ist kaum dariiber emport.

Meine Briider, meine geliebten Briider, betet mit mir fiir den Frieden Jeru-
salems; betet, dass die Finsternis sich nicht langer dem Reich des Lichtes
widersetze; betet, dass die Gewissen keinen andern Anstof3 bekommen, als
den des heiligen Geistes; betet besonders, dass das Christentum, indem es
sich in allen Seelen, die es empfangen haben, lautert, aller Orten das Bei-
spiel jener gottlichen Toleranz gebe, welche in der Person unsers anbe-
tungswiirdigen Stifters erglénzte; betet, dass alle Christen mehr und mehr
des Banners wiirdig werden, unter welches sie sich gestellt haben, und des-
sen Wahlspruch ist: Liebe. Und du, Ewiger, Vater unsers Herrn Jesu Christi,
du, der du bekleidet bist mit allen Vollkommenheiten, und dessen Augen zu
rein sind, um das Bose zu sehen, und der du dennoch voller Duldung und
Langmut bist, floBe deine Nachricht denen ein, welche selbst ihrer so sehr
bediirfen; lehre die Duldung denen, welche du duldest; gib und die Gesin-
nungen Jesu Christi, der, zufrieden mit einer reinen Absicht und einem gu-
ten Willen, das ruhig abwartete, was er hétte gleich verlangen konnen. Leh-
re uns, wie er, auf das Herz sehen, auf das Wesentliche und nicht auf eitle
Nebenumstidnde. Erweitere unser Herz, entferne die Vorurteile und den
Stolz daraus, welche den Eingang desselben verengen, und mache, dass alle
die, welche du uns als Briider gegeben hast, in demselben eine Stelle und
eine Zuflucht finden.
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Jesu Einzug in Jerusalem.
(Fiir den Palmsonntag.)

Luk. XIX,37.38.

,Und da er nahe hinzukam, und zog den Olberg herab, fing der ganze
Haufe seiner Jiinger mit Freuden Gott zu loben mit lauter Stimme,
tiber alle Taten, die sie gesehen hatten, und sprachen: Gelobet sei, der
da kommt, ein Konig, im Namen des Herrn! Friede sei im Himmel und
Ehre in der Hohe!*

Das ist der Beifallsruf, mit welchem die entziickte Menge die Luft erfiillte,
als Jesus Christus in Jerusalem einzog. Das ist der Triumph, welchen sie
diesem friedlichen Konige zuerkannte, der ihr seine Macht nur durch Wohl-
taten offenbart hatte. Diese dunkle, arme Menge, welche zur Ehre dessen,
den sie liebt, kein glinzendes Gepriange entfalten kann, beschriankt sich dar-
auf, den Weg mit Zweigen zu bestreuen, auf welchem Jesus bescheiden ein-
herreitet; einige nehmen ihre Kleider und breiten sie vor dem Sohne Davids
aus; und Alle rufen bei seinem Anblick, hingerissen von Freude und Anbe-
tung, aus: Gelobet sei, der da kommt, ein Konig, im Namen des Herrn!
Friede sei im Himmel und Ehre in der Hohe!

Wenn Jesus Christus gewollt hat, dass die Handlung jenes Weibes, welche
eine wohlriechende Salbe auf seine Fiile goss, in der ganzen Welt erzéhlt
wiirde, ist es da zu verwundern, dass uns das Evangelium das Andenken ei-
ner auffallenderen Huldigung, einer dem Herrn durch eine Menge darge-
brachten Huldigung, aufbewahrt hat! Diese Tatsache, fortgepflanzt in der
Erinnerung der Menschen, hat selbst in unseren christlichen Institutionen
eine Stelle gefunden; wir feiern sie acht Tage vor Ostern, an einem Tag, den
wir den Palmsonntag nennen; wir wohnen in Gedanken dem Einzug Jesu in
der Stadt Davids bei; wir streuen in Gedanken Palmen auf den Weg des
Heilands, und wir rufen mit den Jiingern: Gelobet sei, der da kommt, ein
Ko6nig, im Namen des Herrn! Friede sei im Himmel und Ehre in der Hohe!

Allein, ist es nicht notig, diese Worte erst zu verstehen, bevor wir sie wie-
derholen und uns, so zu sagen, aneignen? Muss man nicht sicher sein, dass,
indem sie der Mund sagt, auch das Herz sie ausspreche? Sie gehoren, in der
Tat, nicht zu diesen Worten von dunklem Sinne, zu diesen unbestimmten
Ausdriicken, die man ohne Folge und ohne Verantwortlichkeit aussprechen
kann. Es sind Worte, welche in dem Geist der Jiinger einen besonderen Sinn
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hatten, und mit welchen sie eine bestimmte Absicht verbanden. Diesen
Sinn, meine Briider, diese Absicht festzustellen, darauf kommt es vor Allem
an.

Wir konnen annehmen, dass die Menge, von welcher umgeben Christus in
Jerusalem einzog, aus ziemlich verschiedenen Personen zusammengesetzt
war. Die Einen, Zeugen der wohltatigen Wunder des Herrn, oder geheilt
durch ihn von irgend einer Krankheit, dringten sich mit Rithrung um einen
Wohltiter, dessen Natur und dessen Auftrag sie vielleicht nicht ergriindet
hatten. Andere, des Joches miide, welches auf der jiidischen Nation lastete,
freuten sich, diesen, so oft durch die Propheten verhei3enen, Konig erschei-
nen zu sehen, diesen Befreier, durch den das besiegte Volk zu seiner friihe-
ren Unabhéingigkeit emporsteigen sollte. Allein andere, meine Briider, ande-
re erkennen den in seiner Reife, welchen Simeon in der Wiege erkannt hat-
te; sie sehen in Jesus etwas Anderes, als einen irdischen Wohltéter, etwas
Anderes, als einen Monarchen dieser Welt. Was sehen sie denn in ihm? Thre
Worte geben es Euch an, meine Briider; sie sagen: Gelobet sei, der da
kommt, ein Konig, im Namen des Herrn! Friede sei im Himmel und Ehre in
der Hohe!

Armer Blinder, dem Jesus seines Glaubens wegen die Augen gedftnet hat,
armer Aussitziger, zu dem Jesus, indem er dich heilte, gesagt hat: ,,Dein
Glaube hat dir geholfen, gehe hin mit Frieden;* wenn ihr unter dieser Men-
ge seid, so kommt und deutet und den Sinn dieser herrlichen Worte, mit
welchen ihr Jesu Einzug in die konigliche Stadt begriifit. Gelobet sei, sagt
ithr, der Konig, der da kommt im Namen des Herrn! Allein andere konnen es
sagen, ohne damit vielleicht dieselbe Idee, wie ihr, zu verbinden. Sie erwar-
ten einen machtigen Fiirsten, weither im Namen des Herrn, wie einst Cyrus,
die Mauern von Zion wieder aufrichte und diese Stadt in ihren fritheren Eh-
ren wieder herstelle. Ist das der, den ihr erwartet? - Als einzige Antwort
zeigt man mir diesen sanftmiitigen Fiirsten, seinen bescheidenen Aufzug,
seine einfache Kleidung, sein armes und friedliches Gefolge. Ich verstehe,
dass es sich um ein anderes Konigtum handelt, um ein Reich, das nicht von
dieser Welt ist, und dass dieser, im Namen des Herrn gekommene, Konig
nicht ein Mitbewerber des Herodes, noch ein Nebenbuhler der Romer ist.

So vollende doch, du Untertan dieses sanftmiitigen Fiirsten, und lass mich
deinen ganzen Gedanken vernehmen. Er ist, antwortet mir der Freund Jesu,
ganz enthalten in dem, was ich gesagt habe, und meine ersten Worte werden
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erklart durch die letzten: ,,Friede im Himmel und Ehre in der Hohe!* Wiirde
ich von Frieden sprechen, wenn es sich um einen Konig dieser Welt handel-
te, der sich riistet, das Reich seiner Vorfahren den Usurpatoren wieder zu
entreiBen? Wire dem so, dann wiirde ich den Krieg verkiinden, und nicht
den Frieden. Und wiére es, selbst unter solchen Umstinden, moglich, dass
ein Konig kime, uns den Frieden zu bringen, dann noch wiirde nur von der
Erde die Rede sein; und ich habe gesagt: ,,Friede im Himmel!* Glaubt Ihr
also, dass es sich um einen Konig dieser Welt handelt?

Ach! der Friede, den mein Herz feiert, ist ein im Himmel geschlossener und
besiegelter Friede; der Friede, den mein Herz feiert, ist ein Friede zwischen
den Menschen und dem Ewigen. Und Ihr und ich, und alle Menschen, wir
haben sein heiliges Gesetz iibertreten, sein Bild in uns verwischt.

Wir haben uns von seinem Herzen verbannt; wir haben dem Vorzug entsagt,
seine Kinder zu heillen, er hat aufgehort, unser Vater zu sein. Ein gottloser
Krieg ist auf der Erde gegen den Beherrscher der Himmel erklart worden;
eine Emporung des Herzens, des Geistes, der Sinne, aller Fahigkeiten, ein
allgemeiner Aufstand des menschlichen Geschlechts gegen seinen Schopfer
ist in der Welt organisiert worden. Die verstorten Sinne haben gesagt: ,,las-
set uns zerrei3en ihre Bande und von uns werfen ihre Seile;* die trunkene
und wankende Vernunft hat ihrerseits gesagt: ,,Wo ist die VerheiBung seiner
Zukunft?* Der Egoismus und der Stolz, zusammen verbunden, haben aus-
gerufen: ,,Wir wollen nicht, dass dieser liber uns herrsche!* In der Tiefe
meines verharteten Herzens riefen tausend Stimmen ganz Dasselbe; allein
eine ernste, listige Stimme drang durch dieses larmende Konzert hindurch,
und blieb hartnickig dabei, mir meine Verirrungen vorzuwerfen, erinnerte
mich an die Rechte Gottes, an seine Gerechtigkeit, an meine Zukunft, und
lie mich klar erkennen, dass es flir den Gottlosen keinen Frieden gibt. Das
war mein Zustand, ein Zustand voller Ungewissheit, voller Verwirrung und
zuweilen voller Angst. Und siehe, da ist das Lamm Gottes, welches die
Stinden der Welt hinwegnimmt. Da ist das Pfand, das Mittel, der Urheber
der Versohnung. Da ist der Mittler, welcher sich zwischen Gott und uns
stellen will, und welcher alle die vollkommen erretten kann, die sich Gott
durch ihn nahen. Der Krieg zwischen meinem Schopfer und mir hort auf;
der Friede ist in dem Palast des Allerhochsten unterzeichnet, und mein ent-
ziicktes Herz ruft aus: Friede im Himmel!
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Allein, besteht dieser Friede, iiber den sich meine Seele freut, vielleicht in
einem unwiirdigen Nachgeben der gottlichen Majestit, und wére etwa in
dem gottlosen Kampf, den ich unternommen habe, die Heiligkeit Gottes be-
siegt worden? Hat er mir aus Léssigkeit, aus Schwachheit, aus Gleichgiiltig-
keit verziehen? Ach! ferne seien meinem Geiste dergleichen Gotteslasterun-
gen! Der Konig des Himmels kann nur ruhmwiirdige Friedensschliisse un-
terzeichnen. Wenn er sich herablisst, zu verzeihen, so geschieht es weder
auf Kosten seiner Gerechtigkeit, noch seiner Heiligkeit. Die Ehre seines Re-
giments hat keinen Abbruch erlitten. Eine ungeheure Gabe, ein unermessli-
ches Opfer verkiindigten bis zu den duBBersten Grenzen der Schopfung, dass
die ewige Ordnung nicht ungestraft verlegt werden kann. Dieser Sohn Da-
vids zieht in Jerusalem nur ein, um dort zu sterben; und an dem Kreuz, wel-
ches ihn erwartet, wird er zugleich der Repréasentant goéttlichen Zornes und
gottlicher Liebe sein. Noch mehr: von diesem Kreuz, an welches er geheftet
ist, wird er viele Menschen an sich ziehen; dies Kreuz wird der ganzen Welt
gepredigt werden; dies Kreuz, ein Werkzeug des Todes, wird ein Werkzeug
der Wiedergeburt; die Heiligkeit Gottes erscheint auf der Erde wieder; und,
bei diesem Anblick, wiederholen die geriihrten Engel in den himmlischen
Wohnungen denselben Ruf, welchen wir auf der Erde ertonen lassen: Ehre
sei Gott in der Hohe!

So wird einer von diesen Kleinen dem Fleische nach zu mir reden, welche
an den Ufern des Sees Genezareth, innerhalb der Mauern von Kapernaum
oder auf den Wegen von Jericho den Heiland gehort und an sein Wort ge-
glaubt haben.” So wird sich fiir mich dieser Freudenjubel erkliren, den sie
bei dem Anblicke des zur heiligen Stadt hinziechenden Jesus erschallen las-
sen. Wenn wir uns an ihre Stellen setzen, meine Briider (und kostet es uns
so viel Miihe, dies zu tun?), so werden wir ihren Jubel begreifen. Wir wer-
den sogar fiihlen, dass kein Wort ihren Gedanken gleich kam, dass kein
Ausdruck im Verhiltnis zu ihren Gefiihlen stand, und dass niemals mensch-
liche Herzen von einer Freude wie die ihrige iiberstromt sind. Meine Brii-
der, die Geschichte berichtet uns, dass Antiochien, eine der bedeutendsten
Stadte des romischen Reichs und die Hauptstadt des Orients, das schwere
Gewicht der Rache des Kaisers Theodosius ertragen musste, weil sie gedul-
det hatte, dass man die Standbilder jenes Fiirsten umwarf. Ein allgemeines
Verdammungsurteil wurde {iber die ganze Stadt ausgesprochen. Die Ge-
fangnisse fiillten sich mit Gefangenen, die zur Hinrichtung bestimmt waren.
Jeder Tag fiihrte neue Gewalttitigkeiten und neue Schrecken mit sich, und
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die Rache des beleidigten Fiirsten schien nur durch die génzliche Zersto-
rung der beriihmten Stadt befriedigt werden zu konnen. Da beschlief3t der
Bischof Flavian, sich fiir seine Herde aufzuopfern; er geht nach Konstanti-
nopel, dem Zorne des Fiirsten die Spitze zu bieten und seine Barmherzig-
keit anzusprechen. Unverhofftes Gliick! seine christliche Beredsamkeit er-
weicht dieses erziirnte Gemiit; das so sehr erflehte Wort Verzeihung wird
vom Kaiser ausgesprochen. Sogleich wird ein Bote nach Antiochien ge-
schickt. Er beschleunigt seine Schritte, er kommt an; die Verzeihung glénzt
in seinen Augen, bevor sie durch seine Lippen verkiindet wird; er spricht sie
endlich aus; und dieses Wort, dieses einzige Wort, gibt hunderttausend ver-
zweifelten Seelen das Leben wieder!

Wie rithrend sind diese Bilder, meine Briider! Noch nach fiinfzehn Jahrhun-
derten bewegen sie uns; und, indem sie in unsere Seelen einen Teil der
Freude der Bewohner von Antiochien eindringen lassen, pflanzen sie unter
uns die Eindriicke jenes schonen Tages fort. Aber es gibt einen Namen fiir
solche Freuden; es gibt keinen fiir die Freude, deren feierlicher Ausdruck an
den Toren von Jerusalem wiederhallte. Dieser Mensch, welcher, in einem
schlichten Aufzug, unter der Menge einherreitet, bringt auch eine Nach-
richt; aber welche Nachricht? auch eine Gnade; aber welche Gnade? Er sagt
nicht, wie der Bote Flavian's: Ihr werdet noch einige Tage auf dieser Erde
der Verbannung leben; er sagt: Ihr werdet ewig leben! Er sagt nicht: Thr
werdet die Sonne noch sehen; er sagt: Thr werdet Gott sehen! Er sagt nicht:
Ihr werdet die Gtiter dieser Welt genieBBen, bevor Ihr sterbt; er sagt: Thr wer-
det einen Frieden genieBen, der alle Vernuntt iibersteigt; [hr werdet Euch
durch Eure Gefiihle und durch Eure Tugenden mit der Gottheit selbst ver-
binden, und nach einigen Tagen der Ubung fiir Euren Glauben werdet Ihr,
die Gefilde Babylons auf immer verlassend, das Land des Heils, das un-
sterbliche Kanaan betreten.

Und wer ist der Bote, welcher ithnen diese Versprechungen bringt? Es ist
der, welcher sie erfiillen kann, der, welcher sie erfiillen will; es ist der,
durch den ihnen alle diese Giiter erworben sind, der, welcher fiir den Preis
seines Lebens von Gott alle Heiden als Erbteil verlangt und welcher sie er-
halten hat; es ist das grof3e Opfer, der grof3e Prophet, der grofie Konig!

Nun, meine Briider, komme ich zu Euch. Was hat Euch hergefiihrt in diesen
Tempel? Thr seid gekommen, den Einzug Jesus Christus in Jerusalem,
gleich wie jene Menge der Jiinger, zu feiern. Thr seid gekommen, um Eure
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Freudenbezeugungen mit den ihrigen zu vereinigen und, wie sie, Palmen
auf den Weg des Heilandes zu streuen. Dieser Tag, welcher ein Festtag fiir
sie war, 1st auch einer fiir Euch, mit dem einzigen Unterschiede, dass Thr
mehr wie sie, dass thr noch achtzehn Jahrhunderte des Triumphes der Reli-
gion Jesu Christi zu feiern habt.

Es ist ein Festtag, ja, es ist ein Festtag. Allein jedes wahre Fest wird im
Herzen gefeiert. Befragt das Eurige. Schlie3t es etwas von dem in sich, was
die gldubigen Israeliten mit einem so siilen Entziicken beseelte? Und ruft es
aus, wie das ihrige: Gelobt sei, der da kommt, ein Konig, im Namen des
Herrn! Friede sei im Himmel und Ehre in der Hohe!

Ich iiberlasse einem Jeden die Sorge, sich selbst zu antworten. Doch sei es
mir erlaubt, einige andere Fragen an meine Zuhorer zu richten.

Wortiber freuen sich an einem solchen Tage die, fiir welche Jesus nicht ein
im Namen des Herrn gekommener Konig, sondern ein Wesen von einer un-
bestimmten Natur, von einer unentschiedenen Wiirde ist, ein Lehrer, der ein
vollkommeneres Sittengesetz lehrt? Freuen sie sich, dass die Anforderun-
gen des Gesetzes vermehrt sind, dass den Ketten, mit welchen sie beladen
waren, durch Jesus neue hinzugefiigt sind, dass es noch schwerer ist, den
Willen Gottes zu tun, seitdem er ihn uns ganz offenbart hat? Freuen sie sich,
dass die Aufgabe verdoppelt ist, wihrend die Mittel dieselben bleiben? Selt-
samer Grund der Freude fiir eine Kreatur, welche alle Tage, in den kleinen
Dingen, wie in den grof3en, ihre Unfahigkeit und ihr Elend anzuerkennen
gezwungen ist!

Woriiber freuen sich an einem solchen Tage die, welche, gewohnt, seit lan-
ger Zeit das Christentum als eine gottliche Religion anzusehen, bei dieser
dunklen Vorstellung stehen bleiben; welche den Brief, der so kostliche
Nachrichten enthilt, autbewahren, ohne das Siegel desselben zu 16sen, und
sich weder zu threm Troste, noch zu ihrer Heiligung die wichtigen Unter-
weisungen zu Nutze machen, welche in ihm stehen? Die Gewohnheit und
die gute Sitte treiben sie in die Gotteshiduser, heute, wie immer; aber wor-
iber freuen sie sich? Geschieht es dartiber, dass sie dem duflern Korper der
Kirche angehoren? Es ist dies allerdings ein grof3er Vorteil, wenn man ihn
benutzt. Allein was hat der, welcher bei diesem ersten Schritte stehen bleibt,
mehr, als der, welcher das Evangelium zuriickweist? Sind es diese Mauern,
sagte ein Kirchenvater, sind es diese Mauern, welche die Kirche bilden? Ist
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man Christ, weil man unter einem gewissen Breitengrad geboren ist, und
weil man sein Leben im Schof3 der Christenheit zugebracht hat? Es ist nicht
die duBere Taufe, sondern die Taufe der Wiedergeburt, welche uns zu Glie-
dern des Leibes Christi macht. Man ist nicht Christ, weil man in einer
christlichen Gemeinde eingeschrieben und eingestellt ist; und Jesus ist nicht
auf die Erde gekommen, die Kirchengemeinden zu griinden, sondern eine
Kirche.

Woriiber freuen sich an einem solchen Tage die, welche, die Botschaft der
Gnade annehmend, sich in der goéttlichen Amnestie mit einbegriffen glau-
ben, aber die, nachdem sie, wie die Jiinger, gerufen haben: Friede im Him-
mel! nicht wie Jene hinzufiigen: und Ehre in der Hohe! Mit andern Worten:
Wortiber freuen sich die, welche den VerheiBungen beitreten, und nicht den
Vorschriften, welche die Gnade annehmen und nicht das Gesetz, welche
wohl selig sein wollen, aber welche sich wenig kiimmern, wiedergeboren
zu werden? Ich will es Euch sagen, wortiber sie sich freuen: Sie freuen sich,
die Herrschaft Gottes, zu ithren Gunsten, erniedrigt zu sehen; denn wenn die
Gnade das Gesetz umstief3e, wo bliebe die Ehre Gottes? Meinet Ihr, dass sie
zum Wenigsten aus Dankbarkeit Gott lieben werden, und dass Gott durch
thre Liebe verherrlicht sein wird? Dem ist nicht so, meine Briider! man liebt
wahrhaft nur das, was man achtet; man konnte nicht wahrhaft einen Gott
lieben, den man nicht ehren wiirde, und Gott konnte nicht der Gegenstand
unserer Ehrfurcht sein, sobald er, in der Absicht, uns selig zu machen, den
kleinsten Teil, das geringste Jota dieses heiligen Gesetzes aufgeopfert hétte,
welches Christus selbst nicht abzuschaffen, sondern zu erfiillen gegkommen
ist, und welches ganz und unverletzlich bis an das Ende der Jahrhunderte
bleiben soll. Wenn sie sich also freuen, so ist ithre Freude falsch, und wir
konnen diese Worte eines Apostels an sie richten: ,,Euer Lachen verkehre
sich in Weinen, und eure Freude in Traurigkeit.*

Ja, meine Briider, die Gefiihle eines Christen sind nur ganz enthalten in den
ganzen Worten: ,,Gelobet sei, der da kommt, ein Konig, im Namen des
Herrn! Friede se1 im Himmel und Ehre in der Hohe!* Ohne diese Gefiihle
ist dieses Fest und sind alle unsere Feste nur leere Zeremonien. Ach! wenn
unser Herz diesen Gefiihlen fremd ist, so lasst uns vielmehr diese geheilig-
ten Feste fliehen, diese Gotteshduser nicht mehr betreten, und Formen, die
keinen Sinn haben, unterdriicken; unser Leben sei profan, aber konsequent.
Oder vielmehr, trachten wir danach, uns jene Gesinnungen anzueignen,
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durch die der Gottesdienst ein wahrer Gottesdienst wird, und die Feste
wirklich Feste sind. Bitten wir Gott, uns mit jenen Gefiihlen zu durchdrin-
gen, welche allein der Seele Ruhe und dem Leben Wert geben. Empfangen
wir Christus, so wie ihn die Jiinger empfingen, als den wahren Gott und das
ewige Leben. Weise der Erde, er ist der Schliissel eurer Probleme, das
Komplement dieser Philosophie, die ihr immer wieder beginnt und die ihr
nie vollenden werdet; gedngstete Seelen, er ist euer Friede; Gliickliche des
Jahrhunderts, euer Schatz; Menschen, die Auflosung des Lebens-Ratsels
und der Besieger des Todes. Er allein verbindet uns mit dem Urheber unsers
Wesens und mit der Weltordnung; ohne ihn wiirden wir, im Leben zwischen
einer ungekannten Vergangenheit und einer unergriindlichen Zukunft um-
herirrend, Spielbélle abwechselnd unserer Leidenschaften und unserer Ver-
nunft, eine Beute unendlicher Begierden, die nichts befriedigen kann, dar-
auf zuriickgefiihrt, uns erfindungsreich armliche Nachahmungen des Gliicks
zu bilden, des Lebens miide und vor dem Tode zitternd, besonders davor
zitternd, gerichtet zu werden, ich sage, ohne ihn wiirden wir uns ohne Fiih-
rer und ohne Stiitzes jener schrecklichen Grenze nahen, wo die Erde unter
unseren Fiilen schwindet. Lasst uns darum zu dem Vollbringer unserer Se-
ligkeit gehen und uns tiber sein Kommen freuen; lasst uns seinen Pfad mit
Tranen und mit Palmen bedecken; diese Trinen werden seine gottliche
Hand trocknen; diese Palmen werden in der Stadt des Friedens unsere Kro-
ne werden, wenn einst, gelabt an der Quelle aller Vollkommenheit und aller
Gliickseligkeit, wir den Freudensruf jener ersten Glaubigen wiederholen:
,,Gelobet sei, der da kommt, ein Konig, im Namen des Herrn! Friede sei im
Himmel und Ehre in der Hohe!*
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Die Lieblings-Gotzen.

Matth. XIX,16-23

,,und siehe, Einer trat zu ihm, und sprach: Guter Meister, was soll ich
Gutes tun, dass ich das ewige Leben moge haben? Er aber sprach zu
ihm: Was heiflest du mich gut? Niemand ist gut, denn der einige Gott.
Willst du aber zum Leben eingehen, so halte die Gebote. Da sprach er
zu ihm: Welche? Jesus aber sprach: Du sollst nicht toten. Du sollst
nicht ehebrechen. Du sollst nicht stehlen. Du sollst nicht falsches Zeug-
nis geben. Ehre Vater und Mutter. Und du sollst deinen Néchsten lieben
als dich selbst. Da sprach der Jiingling zu ihm: Das habe ich alles getan
von meiner Jugend auf; was fehlet mir noch? Jesus sprach zu ihm:
Willst du vollkommen sein, so gehe hin, verkaufe, was du hast, und gib
es den Armen, so wirst du einen Schatz im Himmel haben, und komm
und folge mir nach. Da der Jiingling das Wort horte, ging er betriibt
von ihm; denn er hatte viele Giiter.*

Meine Briider, wir wiirden uns nicht wundern, wenn einige Personen die
Bedingung, welche Jesus Christus jenem jungen Mann auferlegt, sonderbar
und tibertrieben fanden. Nachdem er alle Gebote des Gesetzes seit seiner
Jugend beobachtet hatte, musste er weniger wie ein anderer darauf gefasst
sein, sich eine so neue und so strenge Verpflichtung auferlegt zu sehen, wie
die, alle seine Giiter zu verkaufen, um den Erlos davon den Armen zu ge-
ben. Und warum musste er tun, was weder das Gesetz, noch Jesus Christus
selbst an irgend einer Stelle auf eine allgemeine Art empfohlen hat, und was
hochstens 1n aullerordentlichen Umstdnden, die der Lauf der Zeiten und der
Dinge nur selten herbeifiihrt, eine Verpflichtung werden kann? Wenn Je-
mand diese Fragen an sich richtet, so wird er die Beantwortung derselben
nicht weit zu suchen brauchen. Ein Blick auf die Erzahlung des Evangelis-
ten wird die Schwierigkeiten heben: ,,Wenn du vollkommen sein willst,*
sagt Jesus Christus, ,,verkaufe Alles, was du hast und gib es den Armen.*
Wenn du nicht vollkommen sein willst, so kannst du bei dem stehen blei-
ben, was du bis zu diesem Tage getan hast; allein wenn du nach der Voll-
kommenbheit trachtest, so musst du dich von Allem loszumachen wissen,
und um mir den Beweis dafiir zu liefern, fordere ich dich auf, mir das Opfer
deiner Giiter zu bringen; ich kénnte etwas anderes, ich konnte mehr von dir
verlangen; allein es geniigt mir, dass du dich zu Allem bereit zeigest, was es
mir gefallen wird, dir zu befehlen. Du wei3t nicht, warum ich Deine Giiter
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von dir verlange; allein ist es notig, dass du es wissest? Ist es nicht genug,
dass du weil3t, dass ich dein Herr bin? Du hast dich an mich gewendet, wie
an deinen guten Meister; du hast mir den Titel gegeben, der nur Gott zu-
kommt; bin ich dein Meister, oder bin ich es nicht? Habe ich ein Recht auf
Alles, was dein ist, oder habe ich es nicht? Gehorst du mir ohne Riickhalt
an? Das ist es, was ich priifen will, bevor ich dich unter die Zahl meiner
Jiinger aufnehme; denn ich muss Herzen haben, welche nicht geteilt sind,
Herzen, welche vollkommen sein wollen. Derjenige, welcher, nachdem er
die Hand an den Pflug gelegt, riickwarts blickt, kann mir nicht folgen; der-
jenige, welcher nicht bereit ist, sein Kreuz auf sich zu nehmen, ist meiner
nicht wert; ich schicke die Weltmenschen zu ihrer Welt, und die Toten zu
thren Toten zurtick.

In dieser Art, das heil3t, durch sich selbst erklart, enthalt die Antwort des
Heilandes nichts Sonderbares, nichts Ubertriebenes mehr. Ubrigens wird es,
durch die Folge der Erzdahlung, mehr als wahrscheinlich, dass die Wahl je-
ner Bedingung keineswegs eine willkiirliche war. Der junge Mann war
reich, und hing, wie es scheint, sehr an seinen Giitern. Wer weif3? Vielleicht
hitte er Jesus seine Zeit, seine Kréfte, selbst sein Leben leicht geopfert; al-
lein seinen Giitern entsagen, dem Ansehen, der ruhigen Sicherheit, welche
sie thm verschafften, plotzlich ein unscheinbarer Mensch werden, nachdem
er eine wichtige Person gewesen, von Andern abhingen, nachdem er die
Andern von sich hatte abhéngen sehen, in jene Art des Nichts hinabsteigen,
welche das Los des Armen ist: alles dies, wenn wir selbst jeden Gedanken
an Geiz und Sinnlichkeit (den wir gern als unter seiner Wiirde vorausset-
zen) ausschliefen, alles dies setzt seine guten Absichten auf die peinlichste
Probe. Warum verlangt man nicht sein Leben von thm? Es ist ihm weniger
teuer. Aber eben deshalb hat Jesus Christus es nicht von ihm gefordert. Es
sind seine Giiter und nichts anderes, welche er will, weil das schwerste Op-
fer auch das geeigneteste ist, die Hingebung auler Zweifel zu setzen. Oder,
um besser zu reden, es sind nicht die Giiter, welche Jesus verlangt, es ist ein
Herz, welches er auffordert, einen Entschluss zu fassen; es muss dieses
Herz entscheiden zwischen einem vergédnglichen Reichtum und dein Herrn;
wenn dieser Reichtum den kleinsten Teil dieses ungewissen Herzens zu-
riickhélt, so will der Herr es nicht; jeder Mensch, welcher vollkommen sein
will, soll dem Herrn sein ganzes Herz geben.
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Die Wichtigkeit der Aufforderung zeigt sich in einem neuen Licht, wenn
man alles erwigt, was diese Worte enthalten: Wenn du vollkommen sein
willst. Niemanden ist es unbekannt, dass sie auf diese hinauskommen:
Wenn du selig sein willst. Nicht, meine Briider, dass die Seligkeit der Preis,
die Bezahlung irgend einer Hingebung sei; allein diese Hingebung ist das
Zeichen, dass man den Weg des Glaubens, der Liebe und folglich der Selig-
keit betreten hat, so dass dieses Wort Jesu leicht in der Art wiedergegeben
werden kann: Du kommst zu mir mit einer groBen Bereitwilligkeit des
Geistes; du willst mich als Meister annehmen; du tragst Sorge fiir das ewige
Leben; allein es fragt sich, ob es dir wirklich Ernst ist mit dem, was du an-
gibst. Willst du vollkommen sein? Bist du bereit, mir Alles zu opfern?
Ziehst du meinen Dienst allen andern Dingen vor? Wenn dem so ist, kom-
me; ich sehe, dass du mich liebst. Allein wenn du, nachdem du im Ubrigen
mir Alles geopfert, irgend etwas fiir dich, fiir dein Fleisch, fiir deinen natiir-
lichen Menschen zurlickbehéltst; wenn es etwas auf der Welt gibt, das du
mir verweigerst, so hat dich dein Glaube noch nicht erneuet, so bist du noch
der alte Mensch, so bist du noch fern von dem Himmelreich und dem ewi-
gen Leben.

Was Jesus Christus zu jenem jungen Menschen sagt, das sagt er zu uns Al-
len, und wir ziehen daraus eine Lehre fiir die viel zu groBBe Zahl der Chris-
ten, welche ihrer Hingebung Grenzen zu setzen meinen, und welche, nach-
dem sie o6ffentlich dem wahren Gott einen Altar errichtet haben, in einem
dunklen Winkel ihres Hauses irgend einen geheimen Go6tzen bewahren, ir-
gend einen Baal, von dem sich loszumachen sie nicht den Mut haben. Der
junge Mensch zeigte, indem er sich nach der Antwort von Jesus traurig ent-
fernte, dass es wenigstens eine Sache gab, welche aufzuopfern er sich nicht
entschlieflen konnte. Viele Christen verbleiben, nachdem sie sich dul3erlich
dem Dienst Christi gewidmet, nachdem sie scheinbar ihr Leben nach sei-
nem Beispiel und seinen Geboten geregelt haben, hartnidckig in irgend einer
dem Evangelium zuwiderlaufenden Gewohnheit oder Neigung, oder auch
wohl, was im Grunde Dasselbe ist, sie hingen mit solcher Vorliebe an Din-
gen, die an sich unschuldig und rechtméBig sind, dass, sobald der Augen-
blick kommt, wo der Dienst des Herrn das Opfer derselben fordert, sie sich
unfahig dazu finden, und alle ihre fritheren Zugestandnisse durch eine
schimpfliche Weigerung Liigen strafen.
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Darin besteht die List des Fiirsten der Finsternis. Er tut, als ob er vor der
Macht des gottlichen Geistes zurtickwiche. Er verldsst einen Posten nach
dem andern; allein seine Niederlage ist nur eine scheinbare. Auf der Grenze
selbst, welche er bereit scheint, als Fliichtling zu iiberschreiten, findet er ei-
ne Festung, welche zu besetzen er sich beeilt, und von wo aus er das ganze
Land beherrscht. Man kann, meine Briider, seinen Eifer durch eine Menge
von Verbesserungen kundgetan, eine Menge von Opfern gebracht, und
nichts desto weniger nichts verloren haben. Jeder von uns hat mehrere Nei-
gungen, mehrere Gewohnheiten, mehrere Laster vielleicht; aber es gibt im-
mer eine Neigung, welche alle iibrigen an Lebhaftigkeit und Tiefe tbertriftt;
einen Geschmack, ein Bediirfnis, welchem bei Gelegenheit wir alle tibrigen
zu opfern bereit sein wiirden. Und gleich wie ein Baum, der fast ginzlich
aus der Erde herausgehoben ist, sein ganzes Leben aus einer Wurzel zieht;
gleich wie, bei einer allgemeinen Lihmung oder bei einem fast vollstandi-
gen Tod aller Glieder, das hartndckige Leben sich in sein hauptsidchlichstes
Organ fliichtet, konzentriert und darin festhélt; eben so lebt die Seele, wel-
che auf eine einzige Gewohnheit, auf einen einzigen Zweig ihres Egoismus
zuriickgefiihrt ist, darin mit der ganzen Fiille ihres Lebens, und gewinnt an
Intensivitit, was sie an Ausdehnung verloren hat. Hat man alle seine kleine-
ren Bediirfnisse geopfert, so ist man keineswegs ungliicklich, sobald man
seine vorherrschende Leidenschaft befriedigen kann, und die Geniisse, wel-
che sie gewihrt, werden um so lebendiger, als die Seele, sich keiner andern
Neigung liberlassend, gar keine Storung kennt; so dass man dreist behaup-
ten kann, dass, fleischlich gesprochen, die Menschen die gliicklichsten sind,
welche nur eine Leidenschaft haben, und welche dieser Alles unterzuordnen
wissen.

Man muss daher nicht leichthin einen Menschen bewundern, der bei seinem
ersten Betreten der christlichen Laufbahn mit Entschiedenheit das Messer
an die Wurzeln seiner Fehler setzt, und sich gleichsam ein Vergniigen aus
diesen Opfern macht; es geschieht, weil er, vielleicht ohne sich es selbst zu
gestehen, oder unter scheinbar begriindeten Vorwinden, sich einen fleischli-
chen Genuss, eine weltliche Gewohnheit, einen Teil des alten Menschen
vorbehalten hat, auf welchen er immer mehr Wert gelegt, als auf alles Ubri-
ge. Sobald man einmal das Gewissen in Bezug auf eine solche Neigung
oder auf eine solche Gewohnheit irre geleitet hat, so tiberldsst man sich der-
selben ohne Riickhalt; man gefallt sich darin, man tragt sie auf Handen, als
das letzte Asyl des natiirlichen Menschen; es ist so siif}, mit ruhigem Gewis-
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sen weltlich zu sein, die Welt zu genieen und zu verdammen, und gleich-
zeitig zu den Auserwihlten und zu den Gliicklichen der Erde zu gehoren!
Ubrigens schadet die Vorliebe, welche man bewahrt, den andern Pflichten
so wenig, sie lisst so viel Dinge zur Verfiigung des Herrn, dass es ein Uber-
mal} von Strenge sein wiirde, wollte man ihr gdnzlich entsagen.

Torichter Mensch! hast du denn nicht begriffen, dass eine Neigung, die du
nicht bezdhmst, dich bezdhmt, und dass du in jeder Sache, wo du nicht Herr
bist, zum Sklaven wirst? Wenn es eine Neigung gibt, welche aufzuopfern
du dich nicht entschlieBen kannst, so gehorst du ihr und nicht mehr dir
selbst an. Ist nicht die Liebe zur Welt ganz in einer jeden dieser besonderen
Gewohnheiten enthalten? Ist es nicht dasselbe, ob man durch eine Kette ge-
bunden ist oder durch tausend, sobald es eben so schwer ist, eine Kette zu
brechen, als tausend? Werden nicht in der Stunde der Opfer, in der Stunde
des Todes, welcher der Inbegriff aller Opfer ist, diese Bande wie eine ganze
Welt auf eure Fliigel driicken? Diese geringe Sache ist also eine grof3e Sa-
che; und was ihr auch von der Unwichtigkeit eines solchen Bandes sagen
moget, eure ganze Freiheit geht dabei zu Grunde. Allein man muss die Fra-
ge ganz besonders in Bezug auf Gott und auf seine Rechte priifen. Und in
dieser neuen Beziehung stellt sie sich so: Wenn Jesus Christus von dem jun-
gen Menschen alle seine Giiter verlangte, so, es ist leicht zu begreifen, ver-
langte er von ithm, dass ihn kein Band mehr fesseln, welches der Liebe, die
eine Seele fiir den Herrn haben soll, das Gleichgewicht halten konnte. In
gleicher Art verlangt er von uns, dass wir nichts so sehr lieben, als dass wir
nicht bereit wéren, es aus Liebe thm zu tiberlassen.

Nun, und wenn wir es ihm verweigern, wie sehr sind wir nicht schuldig? -
Erstens, was Jesus Christus von uns verlangt, verlangt er im Namen Gottes,
als Gott und fiir Gott. Und wenn wir es verweigern, so verweigern wir s
Gott, das heif}t, wir verweigern es dem, von dem wir es haben, dem wir al-
les schuldig sind, und ohne den wir nichts sind. Diese Betrachtung macht
jede Art von Rechtfertigung zunichte, welche wir auf die geringe Anzahl
oder die geringe Wichtigkeit der Gegenstiande, die wir verweigern, griinden
mochten. Es ist ganz gleich, ob wir Gott eine Welt oder eins unserer Haare
verweigern. Es kommt wenig darauf an, ob wir Gott in tausend Punkten
nachgeben, wenn wir ihm in einem einzigen widerstehen. Ein einziger vor-
bedachter oder absichtlicher Ungehorsam vernichtet allen unseren Gehor-
sam. Sobald wir Gott etwas vorenthalten zu konnen glauben, ist es klar,
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dass er nicht Gott fiir uns ist. Denn dieser heilige und geheiligte Name
driickt auf die geringste unserer Verpflichtungen ein eben so unverletzliches
Siegel, als auf die Gesamtheit unserer Pflichten. Und hier ist der Fall, die
vortreffliche Schlussfolge von St. Jakobus anzuwenden: ,,Denn so Jemand
das ganze Gesetz hilt und siindigt an Einem (Gebot), der ist es ganz schul-
dig. Denn der da gesagt hat: Du sollst nicht ehebrechen, der hat auch ge-
sagt: Du sollst nicht toten. Die kleinste Pflicht steht, wenn man den be-
trachtet, der sie auferlegt, in gleichem Range mit der ganzen Moral.

Was zieht unsere Weigerung in einem einzigen Punkte, und wire es selbst
der unbedeutendste, nach sich? Nichts anderes, meine Briider, als dieses:
wir verweigern Gott unser Herz. Wenn unser Herz Gott gehorte, so wiirden
wir ihm nichts anderes verweigern konnen. Drum sind es weder unsere
Handlungen, noch unsere Gewohnheiten an sich selbst, um welche er sich
kiimmert, sondern die Gesinnungen, welche thm diese Handlungen offenba-
ren. Verweigern wir thm irgend etwas, so verweigern wir ihm unser Herz;
verweigern wir thm unser Herz, so verweigern wir ihm Alles.

Aber wir tun mehr, meine Briider, bedenkt es wohl! Nicht allein verweigern
wir unser Herz Gott, sondern wir geben es einem Andern. Es gibt mithin ei-
nen andern Gegenstand, welchen wir Gott vorziehen. Dieser Gegenstand
aber, den wir Gott vorziehen, ist augenscheinlich Gott fiir uns, und die Ver-
ehrung, welche wir Gott verweigern, iibertragen wir auf diesen andern Ge-
genstand. Dieser Gegenstand wird von da ab der Gegenstand unsers Kultus,
ein Gotze, den wir frech dem einzig wahren, ewig gesegneten Gott entge-
genstellen; und der dufBere Kultus, den wir fortfahren dem Ewigen darzu-
bringen, ist nur ein térichter, schmachvoller, gottloser Spott.

Werdet Thr noch wiederholen, dass Thr Gott doch viele Opfer gebracht habt?
Wollt Thr die Aufzéhlung aller Verbesserungen machen, welche Ihr aus Lie-
be zu ihm unternommen und vollbracht habt? Aus Liebe zu ihm! sagt, aus
Liebe zu Euch. Gedriangt auf der einen Seite von der Liebe zur Welt, auf der
andern von der Sorge um Eure Seligkeit, und nicht den Mut besitzend, zu
wéhlen, habt Ihr alles das zusammengefasst, wovon das Opfer Eurem Her-
zen am wenigsten kostete; alles das, wovon Thr Euch ohne innere Zerrissen-
heit trennen konntet; non diesem aufgehiuften Ausschuss habt Ihr dem
Herrn ein Brandopfer bereitet; allein das teure Schaf, welches zu schonen
Thr in Euch selbst geschworen hattet, habt [hr an Euren Busen geschlossen.
Euer Christentum ist ein zwischen Gott und der Welt, ohne das Zugestind-
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nis Gottes, veranstalteter Vergleich; aber sprecht nicht von Liebe; denn
wenn es die Liebe wire, welche Euch Eure ersten Opfer eingegeben hitte,
so wiirde sie Euch auch zu dem Letzten vermocht haben. Muss man es sa-
gen? Das letzte Opfer wiirde das erste in der Reihe Eurer Gaben gewesen
sein. Gerade gegen das teure Schaf wiirdet Ihr zu allererst das Messer ge-
richtet haben; denn die erste Bewegung Eurer Liebe wiirde gewesen sein,
fiir Gott das wiirdigste Opfer zu suchen, und das librige wire ohne Zweifel
gefolgt; man beklagt nicht den Verlust einiger Strohhalme, nachdem man
Garben gegeben hat. Wiirdet Thr Euch nicht gesagt haben: Der Gott, den ich
liebe, will mein Herz; wohlan! mein Herz ist da, in diesem Geliist, in dieser
Leidenschaft, in dieser Gewohnheit; drum ist das die erste Sache, welche
ich thm darbringen werde. Was habt Ihr statt dessen getan? Ihr habt gesagt:
Hier ist das, worauf ich den wenigsten Wert lege; das wird der Anteil Gottes
sein; allein das, was mich interessiert, was mich fesselt, was mich ergétzt,
das wird mein Anteil sein. Ungliicklicher! was du am hochsten schitzest, ist
auch das, worauf Gott den groBiten Wert legt; was du behalten willst, ist ge-
rade das, was er haben will. Messe danach die GroBBe deiner Beleidigung ab.

Wenn ein Heide wie du redete, so wiirde man ihn strenge richten. Allein fiir
einen Christen ist eine solche Rede der hochste Grad der Undankbarkeit. Er
moge nur einen Augenblick iiber die Verfahrungsweise Gottes riicksichtlich
seiner Kreaturen nachdenken. Sie waren schuldig; er schuldete ihnen nichts;
er hat thnen etwas gegeben. Und was denn, meine Briider? Hat er etwa von
den Endpunkten der Schopfung, auf der Grenze des Nichts, irgend einen
Gegenstand ohne allen Wert hergeholt, von dem er selbst seine Blicke abge-
wendet hitte? Unwiirdige Annahme, auf die wir nicht eingehen. Oder viel-
mehr: Hat er, um unseren Horizont mit einem gldnzenderen Lichte zu er-
leuchten, in den Tiefen der Himmel irgend eine jener tausend Sonnen ge-
nommen, mit denen er verschwenderisch die Wande seines unsterblichen
Palastes besiet hat? Seine Giite verschméaht solche Geschenke, und wir be-
durften ein anderes Licht, als das der Sonne. Nun wohlan! Hat er aus der
Mitte der Seraphim irgend einen Engel zu uns herniedergeschickt, um unser
Elend mit uns zu teilen und uns die ewigen Wahrheiten zu lehren? O, ruhm-
wiirdiger Bote! O, gliickselige Botschaft! O, gottliche Giite! Allein auch
dies ist noch nichts. Er hat uns das Beste, was er besal}, gegeben; er hat uns
seinen Heillgeliebten geopfert. Der, in welchem die ganze Fiille der Gottheit
wohnt, der, an dem Gott schon vor der Entstehung der Welt Freude fand, Je-
sus Christus, ist auf die Erde gekommen und hat uns unterrichtet; nicht ge-
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nug, er hat gelitten; nicht genug, er ist unter unseren Streichen gestorben,
und nach seinem Tode ist er durch seinen Geist noch fortwéahrend bei uns.
Das ist das, was uns Gott gegeben hat. Und wir, als Erwiderung, wir bedau-
ern, wir beweinen und verweigern ihm ... was? ein Staubkorn, ein Nichts;
allein, was bei alle dem wir am meisten lieben, und wovon das Opfer dem
Opfer unsers Herzens gleichkommen wiirde; wir verweigern ihm das Einzi-
ge, was er von uns fordert, das Einzige, was wir ihm anbieten konnen.

Und alles dies, behaltet es wohl, meine Briider, geschieht unter dem Deck-
mantel des Christentums, mit der Pritension, Christ zu sein, mit der Uber-
zeugung, es in der Tat zu sein. Und diejenigen, welche so handeln, bilden
sich ein, den Hafen erreicht zu haben, und von den ruhigen Wassern aus, wo
ihr Fahrzeug mit eingezogenen Segeln unbeweglich vor Anker liegt, bli-
cken sie mit Mitleiden auf die Schiffe im offenen Meer, welche sich gegen
die Wut der Winde wehren und abmiihen. Ach! gliicklicher vielleicht sind
diese Schiffe, welche von den Wogen gepeitscht werden! Derjenige, wel-
cher, angetrieben, Christ zu werden, sich zunédchst besonnen und berechnet
hat, welche Miihen und welche Opfer es thm kosten wiirde, und, zuriickge-
schreckt von all den Anforderungen der Religion, sich fiir eine Zeitlang
wieder in die Welt gestiirzt hat, ist gewiss zu beklagen; aber zum wenigsten
hat er, in einer Beziehung, das Christentum verstanden, er weil3 Alles, was
das vollkommene Gesetz verlangt, er hat eine Vorstellung und ein Gefiihl
von der christlichen Vollkommenheit; vielleicht wird ihn dieses Gefiihl ver-
folgen, und vielleicht wird man ihn durch das Gesetz in das Reich der Gna-
de eintreten sehen. Allein derjenige, welcher, einen chimérischen Vergleich
zwischen seinen Leidenschaften und dem Gesetze Gottes erdenkend, dahin
gelangt ist, durch eine ungliickliche Kunst seine Laster an das Christentum
zu ketten, aus dem Geist und dem Fleisch, der Welt und dem Himmel ein
einziges Ganzes zu machen, derjenige, welcher ruhig in so falschen und so
triigerischen Beziehungen lebt, der da, meine Briider, ist zu beklagen, mehr
als man es sagen kann; tausend Mal besser ist die Angst der Kinder des
Jahrhunderts, als diese verhiangnisvolle Sicherheit; und, was man am meis-
ten wiinschen kann, ist, dass dieselbe sobald als moglich gestort werden
moge.

Gott veranlasst es zuweilen; er bringt die Anhénger dieses sanften und be-
quemen Christentums zuweilen in eine solche Lage, dass sie notwendiger
Weise wihlen miissen, und dass das Opfer ihres Lieblings-G6tzen den ein-
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zigen unzweideutigen Beweis bildet, welchen sie Gott von der Realitét ihres
Christentums geben konnen. Dann zerrei3t der Vorhang, verschwindet die
Tauschung; dann erscheint das Christentum, indem es sich mit einem Ge-
folge von peinlichen Notwendigkeiten und unvorhergesehenen Opfern zei-
get, und Hand an unser Teuerstes, unser Einziges, legt, dann erscheint es in
seinem wahren Licht, versteht es wohl, in dem Licht, in welchem es einem
wahren Weltkind erscheinen soll. Dann findet man es nicht mehr so schon,
fiihlt man sich nicht mehr so gedrungen, es zu verteidigen, ist man nicht
mehr so sehr der Feind derer, welche es angreifen, sondern teilt vielmehr in
etwas ihren Unwillen; dann beklagt man sich auch iiber die Ubertreibung
der zu konsequenten Christen, bildet die Opposition gegen sie, oder, wenn
man es nicht wagt, sein fritheres Verfahren bis zu diesem Punkte Liigen zu
strafen, so verschlieBt man seinen Arger in sich, und beweist nur auf eine
negative Art, d. h. durch Gleichgiiltigkeit und Lauheit, dass man sich wirk-
lich gedndert hat. Wie dem auch sei, bei solchen Gelegenheiten offenbart
uns Gott uns selbst; und diese plotzliche Enttduschung kann uns auf einem
Umweg oder durch einen Stilstand darauf zuriickfiihren, unsere Religion
von vorn anzufangen, und den neuen Wein des Christentums in das neue
Gefal einer wiedergeborenen Seele zu tun.

An Euch ist es jetzt, meine Briider, zu sehen, ob die Geschichte des jungen
reichen Menschen auf Euch Anwendung findet. Jesus Christus sagt nicht zu
Euch, wie zu thm: Gehe hin, verkaufe, was du hast und gib es den Armen;
allein er sagt zu Euch: Seid Ihr bereit, es zu tun? Gibt es etwas, was Ihr
mehr liebt, als mich, oder liebt Ihr mich iiber alles andere? Wenn Ihr, um
Euren Glauben zu bekriftigen, Eure sozialen Vorteile, die Privilegien Eures
Ranges, das Vergniigen, die gute Gesellschaft aufgeben miisstet, wiirdet [hr
dann noch Christen sein? Wenn Ihr eine weniger feine Nahrung, eine be-
scheidenere Wohnung, einen lastigen Umgang haben miisstet, wiirdet Thr
dann noch Christen sein? Wenn Thr den 6ffentlichen Geschiften entsagen,
in die Dunkelheit eines Lebens ohne Einfluss zuriicktreten miisstet, wiirdet
Ihr dann noch Christen sein? Wenn Ihr Eurem Geiste das Vergniigen anzie-
hender Studien, die Geniisse der Wissbegierde versagen miisstet, wiirdet Thr
dann noch Christen sein? Wenn Thr von einem hochgestellten Christen, ei-
nem Fiihrer der Seelen, einem Licht der Kleinen selbst einer dieser Kleinen
werden miisstet, gedemiitigt wiirdet von Euren Untergebenen, Rat empfin-
get von den Einféltigen und Tadel von den Armen, wiirdet Thr dann noch
Christen sein? Wenn Thr gemeinschaftliche Sache mit Menschen machen
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musstet, welche die Welt nicht liebt, und die, auffallend vielleicht durch ih-
re Formen, achtungswert durch ithren Eifer und ihre Frommigkeit sind, wiir-
det Ihr dann noch Christen sein? Wenn Ihr Euch einmal in Gesellschaften,
die Thr gerne besucht, aussprechen, wenn Thr einem Ungldubigen, den Thr
fiirchtet, entschieden entgegentreten, wenn IThr die Erlosung in einer Ver-
sammlung von deistischen Schongeistern bekennen miisstet, wiirdet [hr
dann noch Christen sein? Das alles sind Fragen, welche wir samtlich an uns
selbst richten miissen, um uns kennen zu lernen. Zogern wir nicht, es zu
tun.

Oft st diese weltliche Neigung, dieser innere Gotze nicht leicht zu entde-
cken; man kann ihn lange anbeten, ohne ihn zu sehen; man bringt ihm einen
Kultus dar, dessen man sich nicht bewusst ist. Aber wenn, bei einem auf-
richtigen Bekenntnisse des Christentums, man in sich Kélte, Gleichgiiltig-
keit, Widerwillen, eine Art von Unzusammenhang des Lebens wahrnimmt,
das ist ein Symptom, welches man nicht vernachlissigen darf. Es deutet an,
dass ein Bann unter unserm Dache haust, welcher Ursache ist, dass der Se-
gen Gottes nicht daselbst herniedersteigen kann; es offenbart das Vorhan-
densein eines Gotzen auf dem Altar unsers Herzens, eines G6tzen, welcher
den heiligen Geist verhindert, dort zu wohnen; es verrit eine Liebe, welche
die Liebe Gottes zuriickstoft.

Wenn die ganze Pflanze stirbt, so suchet unter der Kinde den unbemerkba-
ren Wurm, der sie zernagt; suchet in Eurer Seele diese letzte Siinde, welche
sie verheert. Beeilet Euch, Eurem Meister ein letztes Opfer darzubringen,
auf dass seine Gunst ganz zu Euch komme, oder vielmehr fiihlet, wie, da
Ihr in Eurem Herzen einen Feind Gottes beherbergen konnt, Thr selbst sein
Feind seid; erkennt, dass Ihr thn nicht liebtet. Nachdem Ihr als Auserwéhlte
triumphiert habt, demiitiget Euch als Siinder; gestehet, dass das ganze
Werk, welches Euch so vorgeriickt schien, von Neuem zu beginnen ist, und
beladet damit die unermiidliche Barmherzigkeit des Herrn; sie wird Euch
nicht fehlen; sie wird reichlich den zerschlagenen Herzen zu Teil, und 14sst
fiir immer den eitlen und traurigen Triumphen her eigenen Gerechtigkeit,
des falschen Friedens und des Pharisdismus, die Triumphe der Demut, der
Reue, der Kindlichen Hingebung und der Geistesarmut folgen.
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Der Namen-Christ, angeklagt durch seine Gedanken.
Romer 11,15
,Dazu auch die Gedanken, die sie verklagen oder entschuldigen.*

Es gibt, meine Briider, zwei sehr verschiedene Arten, das Christentum zu
empfangen und auszuiiben, und diese beiden Arten konnen durch zwei ganz
einfache Ausdriicke bezeichnet werden: fiir die Einen ist das Christentum
Alles; fiir die Andern ist es Etwas. Die Einen haben es empfangen als eine
unumschriankte Macht, der Alles unterworfen sein soll; sie haben ithm in 1h-
rer Seele einen Thron errichtet; sie haben ihr Leben in seine Gewalt gege-
ben. An Jesus Christus glauben, ihn lieben und ihm dienen, ist fiir sie das
Eine, was Not tut, des Menschen Ein und Alles. Sie haben Jesus Christus
zum Mittelpunkt aller ihrer Gedanken, zur Stiitze ihres ganzen Lebens, zur
Richtschnur aller ithrer Handlungen, zum Leiter aller ihrer Gefiihle erwéhlt.
Das sind die entschiedenen und vollstindigen Christen. Fiir die Andern ist
das Christentum blof3 Etwas; seine dullere Vortrefflichkeit, die Autoritit der
Jahrhunderte, die Macht des Beispiels haben sie unter seine Banner hinge-
zogen,; sie befinden sich sogar, bis zu einem gewissen Grade, gerne darun-
ter; sie mochten nicht den Titel eines Christen ablegen; gesteht man densel-
ben ihnen nicht zu, so sind sie aufgeregt und emport dariiber; allein das
Christentum teilt ihr Herz nur mit andern Dingen, welche sie nicht weniger
schitzen; sie haben nichts ausgetrieben, um es zu empfangen; ihre andern
Interessen haben ithm nur ein wenig Platz gemacht, und der bessere Teil der-
selben ist vor der Tiir ihres Herzens geblieben. Ein wenig Furcht vor dem
Tode ein wenig Ehrfurcht fiir die Heiligkeit Gottes, ein wenig Vertrauen in
seine Barmherzigkeit, ein wenig Zuneigung fiir Jesus Christus haben sich,
so zu sagen, in die Zwischenrdume hineingeschlichen, welche eine schon so
sehr angefiillte Seele frei lie. Und sich selbst Dank wissend, dass sie in
dieser Weise Alles zugestanden haben, zufrieden, diese groBe Angelegen-
heit so gut geregelt zu sehen, fangen sie wieder an, ungefahr so zu leben,
wie sie bisher gelebt haben, und gehen sie ruhig dem Gott entgegen, der
will, dass wir thn von ganzem Herzen, von ganzer Seele, mit allen unseren
Kréften und von ganzem Gemiite lieben.

Thr wisst, meine Briider, wie zahlreich diese Ehrenmitglieder der christli-
chen Kirche, diese bloflen Liebhaber des Christentums sind. Thr wisst
gleichméBig, wie grof3 ihre Tauschung, wie traurig ithr Irrtum ist, und dass
der eifrige Gott, dessen Gebote sie wie wucherische Forderungen behandelt
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haben, von denen es erlaubt ist, etwas abzudingen, diese Religion der Her-
ablassung, dieses geizige und schmutzige Christentum als nichtig erklaren,
und solche vermeintliche Diener, die thm niemals angehorten, weit von sich
werfen wird.

Dass diese Christen nicht Christen sind, das also haben wir nicht notig,
Euch zu beweisen. Unser Zweck fiir heute 1st, dies Gestindnis aus threm ei-
genen Mund zu ziehen, indem wir sie sich selbst gegeniiber stellen; mit an-
dern Worten, unser Zweck ist, zu beweisen, dass ihre eigenen Gedanken sie
anklagen.

Die Worte, welche uns als Text dienen, finden, nach der Absicht von St.
Paulus, eine Anwendung auf die Heiden, oder im Allgemeinen auf alle
Menschen, insoweit sie auf ihre blof3e natiirliche Erkenntnis beschrankt
sind. Das Gesetz, sagt der Apostel, ist thren Herzen eingeprégt, jeder von
thnen kann es in seinem Inneren lesen, so dass er, wenn er will, ohne die
Hilfe irgend einer Offenbarung, sich selbst anklagen oder entschuldigen
kann.

Auch geschah es nicht, um den Menschen das Gesetz zu geben, dass Chris-
tus in die Welt gekommen, dass Christus am Kreuz gestorben ist. Dies Ge-
setz hatten sie schon; und was wiirden die Erlauterungen, welche er demsel-
ben hinzugefiigt, die Uberlegenheit seiner Belehrung und die Schénheit sei-
nes Lebens anders getan haben, als die Menschen mehr iiber ihren Siinden-
zustand aufzuklaren, ithnen noch mehr die Moglichkeit einer Entschuldi-
gung zu nehmen, als sie zu téten, nach dem kraftigen Ausdruck von St.
Paulus, welcher mit Recht dafiir hilt, dass das dazwischen tretende Gesetz
den Tod und nicht das Leben mit sich bringt? Das Gesetz, welches immer-
wihrend auf dem Richterstuhl unsers Herzens thront, um uns anzuklagen
oder uns zu entschuldigen, wiirde aus den Handen von Jesus Christus nur
ein schirferes Schwert, nur eine feinere Waagschale empfangen haben.

Allein wie dem auch sei (denn diese Frage gehort nicht zu unserm Gegen-
stande), es bleibt gewiss, dass der natiirliche Mensch, da das Gesetz in sei-
nem Inneren geschrieben steht, in dem Fall ist, sich selbst zu verdammen.
Nun, dies ist nicht weniger wahr fiir die Klasse von Christen, welche wir
bezeichnet haben. ,,Die Gedanken ihres Herzens verklagen sie gleichma-
Big.”“ Ja, sobald sie, unter dem Namen von Christen, der Welt angehoren
und fiir die Welt leben, so, sage ich, schlieBen die Prinzipien, welche sie
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sich zur Ehre machen, in den verschiedenen Beziehungen des Lebens zu be-
kennen, die Verdammung ihres vermeintlichen Christentums in sich ferner,
wenn sie auf ihre Gottesverehrung dieselben allgemeinen Grundsitze an-
wenden, die sie bei allen {ibrigen Dingen anwenden, so, sage ich, werden
sie gezwungen sein, zuzugestehen, dass ihre Religion nicht eine Huldigung,
sondern eine Beleidigung fiir den Gott ist, welchem sie zu dienen meinen.
Um diese Wahrheit anschaulicher zu machen, lasst uns zunéchst einige Fra-
gen an uns richten.

Wenn das Herz eine unschuldige und rechtmiflige Neigung empfindet, ist
es da nicht allgemein anerkannt, dass es schon ist, sich derselben zu iiber-
lassen? Wenn der Gegenstand, welcher sie uns einfloBt, unserer Achtung
eben so wiirdig ist, wie unserer Liebe, ist es da nicht schon, sich fiir ihn zu
begeistern? und wird in einem solchen Falle die Ubertreibung nicht viel
cher verziehen, als die Lauheit?

Wenn wir von einem unsers Gleichen irgend eine Wohltat empfangen ha-
ben, ist es da nicht allgemein angenommen, dass unsere Erkenntlichkeit im
Verhiltnis zur Wohltat stehen soll? Ist es nicht schon, diese Erkenntlichkeit
da nicht zu genau abzumessen? Soll sie da nicht, wo mdéglich, den geleiste-
ten Dienst iibersteigen? Und soll sie da nicht gern jede Gelegenheit ergrei-
fen, sich durch Taten zu offenbaren?

Endlich, wenn wir Jemand als unserer Zuneigung und unserer Achtung
wiirdig befunden haben, ist es da nicht allgemein anerkannt, dass wir die
Gefiihle, welche dies Wesen uns einflof3t, uns vor der Welt zur Ehre gerei-
chen lassen? Ist es da nicht schon, diese Zuneigung und diese Ehrfurcht Je-
dermann zu zeigen, und, wenn wir konnen, Jedermann zu vermogen, sie mit
uns zu teilen? Und miissen wir nicht, selbst da und besonders da, wo dies
Wesen fiir die Andern ein Gegenstand der Abneigung und der Verachtung
ware, uns als seine Freunde bekennen, und es durch dieses 6ffentliche
Kundgeben unserer Anhédnglichkeit verteidigen?

Drei Fragen, meine Briider, deren Beantwortung nicht zweifelhaft ist. Ja,
das sind allgemein angenommene Grundsitze, nicht blo3 angenommen von
den geistigen Menschen, sondern auch von den Weltkindern; nicht blo3 von
Christen, sondern auch von Heiden; nicht blof3 von einer Klasse der Gesell-
schaft, sondern von allen ohne Ausnahme. Das sind Gedanken, welche Je-
dermann eingesteht, worin Jedermann seine Ehre sucht, und deren Nicht-
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vorhandensein eine moralische Gesunkenheit voraussetzen lief3e, in welche
Niemand gefallen zu sein denkt. Ich nehme diese Gedanken, deren Wahr-
heit, da sie allgemein zugestanden wird, also auch von den Namen-Christen
zugestanden werden muss, welche den Gegenstand dieser Rede bilden, und
ich sage diesen Namen-Christen, dass jene Gedanken ihre Verdammung in
sich schlie3en.

Ein Gegenstand hat durch seine schonen Eigenschaften ihr Herz gewonnen.
Sie lieben 1hn. Glaubt nur nicht, dass sie sich gegen ein so stiles Gefiihl zu
verteidigen suchen. Sie finden es rechtméafig, unschuldig und selbst schon,
sich demselben zu liberlassen. Wenn sie etwas fiirchten, so ist es das, nicht
genug zu lieben. Sie freuen sich tiber ihr reges Gefiihl und wiirden gegen
sich selbst ziirnen, wollte es erkalten. Die Ubertreibung macht sie eben
nicht besorgt; nur zu gliicklich ist, denken sie, wer so iibertreiben kann!
Man kann zu sehr genieflen, zu viel tun, zu viel kennen; man kann nicht
wohl zu viel lieben. Diese vermeintliche Ubertreibung ist die Seele aller
groflen Handlungen, die Triebfeder eines jeden edlen Lebens; die Begeiste-
rung fiir das, was grof3 und gut ist, ist der edelste Zustand, welchen die See-
le kennen kann, und in welchem sie sich fiir gewohnlich zu erhalten wissen
muisste; der Fanatismus selbst hat seine Grof3e; und sei es, dass man sich fiir
das Vaterland, fiir die Wissenschaft oder fiir die Schonheiten der Natur und
der Kiinste entflammt, man ehrt durch diesen Aufschwung die menschliche
Natur, welche nur zu leicht zu den gewohnlichen Dingen und den materiel-
len Interessen zuriicksinkt.

Ganz durchdrungen von diesen Gedanken, nach Liebe und Bewunderung
diirstend, stellt man Euch vor dies vollendete Muster von alledem, was je
Bewunderung und Liebe verdiente. Zuriick, weit zuriick bleiben dahinter
die erhabensten Fiktionen! Es ist die erhabenste Wirklichkeit! Zurtick, weit
zuriick bleiben dahinter alle Weisen, alle Helden, alle Propheten, alle Men-
schen! Es ist ein Gott, und, o Tiefe! es ist ein Gott-Mértyrer! Habt [hr den
geduldigen Menschen bewundert? Es ist die Geduld selbst. Habt Thr den
reinen Menschen verehrt? Es ist die Reinheit selbst. Habt Thr den liebenden
Menschen geliebt? Wohlan! es ist die Liebe selbst. Habt Ihr den Reden der
Weisheit ein begieriges Ohr geliehen? Nie hat ein Mensch geredet, wie die-
ser Mensch! Die ganze Philosophie der Alten, die ganze Wissenschaft der
neuern Zeit beugen sich vor dieser fleischgewordenen Weisheit, welche
dem Genie Gedanken des Kindes und dem Kind Gedanken des Genies gibt.
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Wie oft habt Ihr nicht, in Euren Gedanken mit einem Ideal menschlicher
Vollkommenheit beschiftigt, die Verwirklichung desselben unter den Men-
schen gesucht? Wie oft seid Thr nicht getduscht worden! Immer verriet sich
der Mensch an irgend einer Stelle. Bald verdunkelte ein Laster die guten Ei-
genschaften; bald wurden diese guten Eigenschaften selbst dadurch, dass
sie die Grenzen tiberschritten, zu Lastern. Selbst in diesen Fiktionen, wo
sich die Einbildungskraft des Menschen frei entfaltet, ist es Euch nicht ge-
geben, vollkommene Charaktere darzustellen, sei es, dass einer Art von gu-
tem Geschmack diese Verfalschung widerstrebt, oder sei es, dass in der Tat
ein unvollkommenes und beschrinktes Wesen nur so beschriankte und un-
vollkommene Wesen, wie es selbst ist, mit Erfolg schildern kann. Allein der
gottliche Held des Evangeliums ist vollendet in jedem Punkt. Keine Andeu-
tung von Siinde, keine Tugend, welche usurpatorisch auf das Gebiet einer
andern Tugend vordrange. Es ist mit seinem Charakter, wie mit seinem
Werk: die Gerechtigkeit und die Barmherzigkeit haben sich darin umarmt;
die Stirke und die Sanftmut haben sich ausgesohnt; die Herrschaft und die
Demut haben vereint geglinzt; mit einem Worte, alle Elemente, aus denen
die Idee der Vollkommenheit besteht, haben sich in der herrlichsten Harmo-
nie unter einander verbunden. Was bedarf es denn noch mehr, um Euer Herz
zu gewinnen? Werdet Ihr noch das Recht haben, irgend etwas zu bewun-
dern, wenn Ihr Jesus nicht bewundert? Werdet Ihr nicht iiber alle Mallen un-
gerecht sein, wenn es etwas auf der Welt gibt, das ihr ebenso wie ihn liebtet
und bewundertet? Denn Thr konnt es nicht leugnen. Das Problem ist geldst,
Ihr habt endlich den Wunderbaren, wie ihn die Schrift mit Recht nennt, ge-
funden; und wenn Thr thn nicht mehr bewundert, als alle iibrigen Wesen zu-
sammengenommen, so wird man gezwungen sein, zu schlieBen, dass ent-
weder dieser behauptete Durst nach dem Guten und nach dem Schonen nur
eine reine Heuchelei war, oder dass Euer ungebildeter Geschmack nicht fa-
hig ist, zu unterscheiden, was wirklich gut und schon ist, oder dass Eure Ei-
telkeit ihre Rechnung besser dabei findet, die Unvollkommenheit zu be-
wundern, weil die Unvollkommenheit Euch nicht demiitigt. Nun! und doch
ist es so. Nicht, dass es Euch etwas kostete, zuzugestehen, dass Jesus Chris-
tus das vollkommenste Wesen und sogar das einzige vollkommene Wesen
sei, welches unter den Menschen gelebt hat. Aber wie kalt ist dieses Gefiihl
im Vergleich zu dem, welches Thr oft fiir die Kreaturen hegt! Was sage ich!
Dieses so reine und so veredelnde Gefiihl, Ihr fiirchtet es als ein gefdhrli-
ches Gefiihl; Thr scheint darauf dieselbe moralische Klugheitsregel anzu-
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wenden, welche uns vorschreibt, allen unseren fleischlichen, durch ihre Na-
tur unbegrenzten Leidenschaften, welche die ganze Seele zu verschlingen
im Stande sind, zu misstrauen! Thr behandelt dies Gefiihl mit der Strenge,
welche die weltlichen Begierden verlangen, die unsere Seele bekriegen!
Und wéhrend Ihr den zerstérenden Fluten, denen Thr auf allen Seiten
Schranken setzen solltet, einen freien Lauf lasst, engt [hr mit Eurer ganzen
Kraft diesen Strom der Liebe ein, welcher, wenn er die Seele durchstromte,
und, wire es moglich, darin iiberstromte, daselbst nie etwas anderes, als
Fruchtbarkeit, Fiille und Leben verbreiten wiirde! Und Ihr seid Christen!
und was selbst bei den Heiden, denen das Evangelium bekannt wére, Unge-
rechtigkeit sein wiirde, Thr erlaubt es Euch als Christen! Man sieht es den
Unglaubigen nach, dass sie ihre Seele an geschaffene und unvollkommene
Gegenstinde vergeuden, dass sie stindhaften Menschen, was sage ich?
menschlichen Erfindungen, Werken der Kunst einen an Wahnsinn grenzen-
den Enthusiasmus widmen; die Seele will angefiillt sein, und auB3erhalb der
Eingebungen der Weisheit von oben ist sie vielleicht nicht frei zu wihlen;
aber wie viel Christen schenken (man sieht es alle Tage) einem Menschen,
einer Lehre, einem Buche, einer Statue viel mehr Interesse und Bewunde-
rung, als thnen Jesus Christus einflof3t. Dass sie sogar fiirchten, zu viel Zu-
neigung, zu viel Eifer, zu viel Enthusiasmus fiir Den zu haben, dem sie nur
Gerechtigkeit wiederfahren lassen wiirden, wenn sie ihn mit allen Kriften
ihrer Seele liebten, das ist gewiss der hochste Grad der Inkonsequenz und
der Verirrung!

Aber der Fanatismus, werdet Thr sagen, ist nicht der Fanatismus ein naher
Nachbar des Gefiihls, das man von uns verlangt? Das heif3t den Fanatismus
schlecht kennen; unter welcher Form er sich auch zeige, niemals ist er aus
der Liebe entstanden. Die Liebe Jesu, das heil3t, die Liebe der verwirklich-
ten Wahrheit und Tugend, kann Euch nur zur Wahrheit und zur Tugend fiih-
ren. Trauet der Einbildungskraft, dem eignen Willen und dem Stolz nicht:
das sind die Quellen des Fanatismus; aber liebet ohne Furcht; so lange Thr
Euch darauf beschrianken werdet, zu lieben, Jesus Christus zu lieben, werdet
Ihr nichts dem Geiste Jesu Christi Zuwiderlaufendes tun, und werdet Thr
nicht fanatischer sein, als Jesus Christus es selbst gewesen ist.

Erster Punkt, meine Briider, in welchem die Namen-Christen durch ihre eig-
nen Gedanken, d. h. durch ihre Prinzipien, verdammt werden. lasst uns se-
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hen, ob ihre Verdammung nicht aus irgend einem andern ihrer Gedanken
hervorgeht.

Sie legen ein grofBes Gewicht auf die Erkenntlichkeit, und mit Recht; denn,
wenn auch die Erkenntlichkeit, fiir sich allein genommen, nicht gerade eine
Tugend ist, so ist sie wenigstens das uneigenniitzigste Gefiihl, welches der
Mensch empfinden kann. Die menschliche Moral, so sehr sie auch schon
von den Menschen verstiimmelt ist, kann noch manche Verluste erleiden,
bevor der Erkenntlichkeit thr Ansehen genommen wird. Sie ist vielleicht
dasjenige von allen Gefiihlen, auf dessen Ruhm man am wenigsten verzich-
tet. Alles Andere kann eine Entschuldigung finden, die erwiesene Undank-
barkeit findet keine. Hiermit sage ich nicht, dass alle Menschen erkenntlich
sind; ich spreche nicht von den Gewohnheiten der Gesellschaft, sondern
von 1hren Grundséitzen, von Grundsitzen, welchen die Namen-Christen wie
alle iibrigen Menschen huldigen. Alle machen aus der Dankbarkeit eine hei-
lige Pflicht; Alle wollen, dass sie sich durch Taten beweise; Alle billigen es,
dass sie iiber die geleisteten Dienste hinausgehe.

Hier wende ich mich wieder an die Namen-Christen und sage ihnen: Hier
ist eine schone Gelegenheit, Eure Prinzipien anzuwenden: eine grof3e Wohl-
tat ist Euch erwiesen worden. Sie geht iiber Euren Korper hinaus, sie trifft
Eure Seele; sie geht iiber dies Leben hinaus, sie umfasst die Ewigkeit; hoher
als Eure Gedanken {iberragt sie sie weit mehr, als die Himmel die Erde
liberragen. Diese Wohltat ist die Seligkeit; und wenn eine an sich selbst un-
endliche Wohltat irgend einem Umstand einen neuen Wert verdanken kann,
so blickt auf den Wohltiter: es ist der, den Ihr beleidigt habt; blickt auf die
Bedingung der Wohltat: es ist der Tod des Gerechten; blickt auf diesen Tod:
es war ein freiwilliger. Die ganze Ordnung der Dinge scheint umgestof3en
zu sein, damit Thr gerettet wiirdet; und wenn der Ewige Euretwegen neue
Himmel um Euch her ausgebreitet, oder Welten zu Tausenden vernichtet,
oder allen Gesetzen der Natur Gewalt angetan hétte, so wiirde er fiir Euch
unendlich viel weniger getan haben, als indem er das kleine Kind von Beth-
lehem in die Welt sandte. Wenn Ihr nicht an die Wirklichkeit dieses grof3en
Werkes der Barmherzigkeit glaubt, so reden wir nicht mehr davon; die Kre-
atur kehre zu der Kreatur zuriick, welcher sie fiir beschriankte Wohltaten ei-
ne beschriankte Dankbarkeit darbringen mag. Aber wenn Ihr daran glaubt!
wenn Thr daran glaubt, so ist es, nach Euren Grundsitzen selbst, klar, dass
Ihr Euch selbst nicht mehr angehort, dass Thr es nicht mehr seid, die leben
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sollen, sondern Christus, der in Euch leben soll, und dass Ihr das, was Ihr
noch im Fleisch lebt, in dem Glauben an den Sohn Gottes lebt, der Euch ge-
liebt hat. Niemand wird sich wundern, wenn Ihr ausruft: Wo sind diese Ban-
den, dass ich sie trage? Wo ist dieses Kreuz, dass ich es auf mich nehme?
Wo sind diese Miihseligkeiten, dass ich mit Freuden unter ihrer ruhmwiirdi-
gen Last erliege? Ich habe nur zwei Arme, einen Kopf, ein Herz: ach! in
diesem beschrinkten Kreise von Fiahigkeiten ist meine Liebe eingeengt,
meine Dankbarkeit gefangen; meine Lage steht nicht im Verhiltnisse zu
meinen Gefithlen; kaum wiirde der Verstand und die Fliigel der Engel dem
Drang meiner Dankbarkeit und der Erfiillung meiner Wiinsche gentigen! -
Allein diese Sprache, meine Briider, gleicht zu sehr der Ironie; lassen wir
sie; und mogen die Werke dieser Christen zu ihren Gunsten sprechen.

Ach! meine Briider, was werden bei diesem Ausrufe die Namen-Christen
antworten, wenn schon die wirklichen Christen sich mehr oder weniger
durch ihre Gedanken angeklagt fithlen, und wenn, nur zu oft, das einzige
Zeichen von Erkenntlichkeit, welches sie eingestehen, darin besteht, dass
sie tief tiber thren Undank seufzen! Und doch, wer wollte leugnen, dass un-
ter thnen Hingebung und Erkenntlichkeit zu finden sind? Aber wenn das
Leben der heiligsten Menschen noch betriibende Liicken darbietet, was
wird es mit dem Leben der Namen-Christen sein? Welche Gleichgiiltigkeit!
welche Mattigkeit! welche Untétigkeit! Wo sind, die Gewalt tun, welche al-
lein, hat Jesus Christus gesagt, das Himmelreich an sich reilen? Als der
Herr sich in dem Haus des Lazarus aufhielt, zog er die demiitig zu seinen
Fiilen sitzende und seine Worte begierig auffassende Maria der geschéfti-
gen Martha vor, welche sich viel zu tun machte, um ithn gut aufzunehmen.
Ach! wenn, in Ermangelung der Marien, in Ermangelung dieser so seltenen
Herzen, welche die Tiefe ihres inneren Lebens fiir Augenblick ganz dem
Treiben der Welt entzieht, wir wenigstens viele dieser Martha's hétten, wel-
che gehen, welche kommen, welche fiir den Dienst des Herrn wirken! Na-
men-Christen, wir verlangen von Euch nicht ein Herz, worin der Gedanke
Gottes unaufthorlich wohne, und welches in der Beschauung der gottlichen
Dinge seinen hochsten Genuss finde. Aber zeigt uns wenigstens Eure Wer-
ke, aus Liebe zu Jesus Christus, aus Eifer fiir seinen Ruhm getane Werke.
Zeigt uns, worin Eure Gerechtigkeit die Gerechtigkeit derjenigen iibertriftt,
welche 1hn nicht aufgenommen haben. Thr seid berufen, er selbst hat es ge-
sagt, aullerordentliche Taten zu vollbringen; der Christ hat nicht eine Natur,
der er folgen, sondern eine Natur, die er bezdhmen soll; er hat nicht zu tun,
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was der Welt gefillt, sondern, in manchen Féllen, auch das, was ihr miss-
fallt; er hat nicht seine Pflichten zu erfiillen, sondern dariiber hinaus zu ge-
hen; er hat nicht gewisse Grenzen zu erreichen, sondern alle Grenzen zu
iiberschreiten. Aber wenn der Kreis, in welchem er sich einschlief3t, so eng,
der Geist, in welchem er handelt, so irdisch ist, wenn die Sittenregeln, wel-
che er hinstellt, eben so gewdhnlich sind, als die der Menschen, welche
nicht denselben Glauben wie er haben; wenn man diesen Christen nicht an
der ganzen Art und Weise seines Lebens, an seinem Siegel, von dem natiir-
lichen Menschen unterscheiden kann, so frage ich, wo ist seine Erkenntlich-
keit? Wird es, um seiner in der weltlichen Menge gewahr zu werden, genii-
gen, dass er die Kirchen besucht, dass er kommuniziert, dass er, mit einem
Wort, die Anstalten der Kirche benutzt? Ohne zu untersuchen, in welchem
Sinne er diese Dinge tut, sagen wir, dass sie wenig fiir ihn beweisen. Es
handelt sich um Erkenntlichkeit; ist sie bei der Beobachtung noch geehrter
Gebriuche, bei der Benutzung einiger dulleren Gnadenbezeugungen Gottes
vorhanden? Von seiner Hand Wohltaten annehmen, aus denen man iibrigens
keine Friichte zu ziehen sucht, ist das Erkenntlichkeit? Zum Beweise seines
Christentums dergleichen Tatsachen anfiihren, heif3t das nicht, in die unheil-
vollen Irrtlimer verfallen, welche unser Herr den Pharisdern vorwarf, und
sich unter dieselbe Verdammung begeben, welche er liber sie aussprach, als
seine menschenfreundliche Stimme sie mit den schrecklichen Namen von
Heuchlern und von Otterngeziicht traf?

Allein anstatt vieler verschiedener Beweise von Erkenntlichkeit, lasst uns
nur einen, meine Briider, einen ganz besonderen fordern; auch hier werden
wir den Namen-Christen zeigen, dass ithre Gedanken sie anklagen,

Wir haben es gesagt: eine Liebe, liber die man errotet, ist nicht eine wirkli-
che Liebe; entweder miissen wir unserer Zuneigung entsagen, oder sie frei
bekennen, und sie besonders da bekennen, wenn die Person, fiir die wir sie
empfinden, in der Welt verkannt wird. Wir sind es nicht, die diese Grund-
satze erfinden, es ist nicht das Christentum, welches sie auf die Erde ge-
bracht hat; wir erkennen diese Ehre der Welt selbst zu, und als allgemein
zugestandene Grundsitze gehoren sie auch den Namen-Christen an.

Werden sie, in Bezug auf diesen letzten Punkt, durch ihre Gedanken ange-
klagt oder entschuldigt? Welche Frage! wird man sagen; der Name selbst,
den sie tragen und den sie annehmen, ist die entschiedenste Antwort darauf;
da sie sich Christen nennen, so errdten sie nicht iiber Jesus Christus.
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Meine Briider, es gibt in der Welt einen zweifachen Jesus Christus: einen
geehrten und angesehenen Jesus Christus und einen gedemditigten und ver-
speieten Jesus Christus, wie einst im Pratorium. Der erstere ist der Begriin-
der einer Kirche, welche, wie der Weinstock des Propheten, ihre weiten und
fruchttragenden Zweige iiber alle Teile des Erdbaus ausgebreitet hat, der
Begriinder einer Zivilisation, welche die liigenhafte Zivilisation des Alter-
tums weit hinter sich gelassen hat, der Griinder endlich einer Moral, welche
selbst den Feinden des Christentums unwillkiirliche Huldigungen entreift.
Diesen von der Welt anerkannten, von der Philosophie angenommenen Je-
sus Christus zu bekennen, darum handelt es sich nicht. Der andere, meine
Briider, ist das seit Griindung der Welt aus Liebe zu den Kindern Adams ge-
opferte Lamm; der ist es, dessen Fleisch man essen und dessen Blut man
trinken muss, um das Leben zu haben; der ist es, vor dem wir alle unsere
Gerechtigkeit ablegen miissen, um bekleidet erfunden zu werden; der ist es,
dem man nur folgen kann, indem man wie Simon von Cyrene die Last sei-
nes Kreuzes mit ithm teilt; das ist der Gott der Unmiindigen, der Demiitigen
und der Kinder. Dieser Jesus Christus, meine Briider, ist der Teil des Chris-
ten, diesen zu bekennen, darum handelt es sich, weil dieser unser Wohltater
ist und weil dieser Feinde hat. Sagt, oder lasset sagen, dass Thr Christen
seid; geht in die Kirchen, kommuniziert selbst; alles dies lehrt uns noch
nicht, welchem von jenen beiden Jesus Thr angehort, und wenn Thr Euch
nicht deutlicher erklart, wird man glauben, Ihr seid fiir den ersteren, eine
Meinung, welche heut zu Tage Niemanden kompromittieren kann. Allein
bekennt zur Zeit und auller der Zeit, Jesus Christus, der Erloser, das Lamm
Gottes, welches die Siinden der Welt hinwegnimmt, und welches die Euri-
gen hinweggenommen hat; bekennet, dass Thr aus Gnaden selig geworden
seid, durch das Mittel des Glaubens; bekennet, was auf dasselbe hinaus-
kommt, alle praktischen Konsequenzen, welche aus jenem Bekenntnisse
hervorgehen; fithrt das Christentum ganz lebendig in Euer Leben ein, und
Ihr werdet sehen, ob es nichts kostet, Jesus Christus zu bekennen. Dann
werdet Thr ihn wirklich bekannt haben; dann nur werden Euch Eure Gedan-
ken nicht anklagen.

Wenn die Pflicht in dieser Weise charakterisiert wird, meine teuren Zuhorer,
so ist es kaum nétig, zu untersuchen, ob sie erfiillt wird oder nicht. Erfiillt,
meine Briider! aber das will sagen, dass die ganze Gesellschaft, die ganze
Christenheit, so nennt sie sich zum wenigsten, unauthorlich von dem Na-
men Jesus Christus wiederhallt; das will sagen, dass die Erinnerung an sei-
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ne Wohltaten die sichtbare oder verborgene Grundlage aller Unterhaltungen
ist, die wirkungskriftige, bei allen Unternehmungen gegenwartige, Idee, der
Punkt, wovon Alles ausgeht, das Ziel, worauf alles gerichtet ist; das will sa-
gen, dass von allen Nachrichten seine so sehr interessiere, als die Nachricht
von dem Reiche Gottes, dass von allen Projekten seines die Gedanken so
lebhaft beschiftige, als die, welche sich auf die Ausbreitung seines Reiches
beziehen, dass von allen Interessen keines dem Interesse seines Ruhmes den
Rang abzulaufen wage. Welche Bewegung, meine Briider, welch heiliger
Eifer, welche ausgedehnten MaBregeln, welche ausgebreitete Ubereinstim-
mung, um die Macht des Heil3geliebten zu befestigen, sie wieder aufzurich-
ten, wo sie erschiittert ist, um sie einzufithren, wo sie noch nicht hingedrun-
gen ist! Welches Getose, in dem sich jedes andere Gerdusch verliert! wel-
cher Name, gegen den alle andere Namen verschwinden! welches Schwei-
gen aller Interessen und jedes Lebens vor diesem glanzenden und feierli-
chen, dem Herrn durch diese Menge dargebrachten, Zeugnisse, durch diese
Menge, deren Glieder samtlich bekannt haben, dass sie ithre Ewigkeit nur
der Liebe verdanken, mit der Christus sie geliebt hat! Allein wenn es ein
Schweigen gibt, meine Briider, wisset Thr, wer schweigt? Es ist der Glaube,
die Freude und die Liebe! Dieser Glaube hat nichts zu erklaren, diese Freu-
de nichts zu besiegen, diese Liebe nichts zu segnen! Und wenn ein plétzlich
auf die Erde gekommener Engel, der nicht wiisste, in welcher Weise wir le-
ben, dieselbe durchzoge, um die Wirkungen, das Echo der gro3en Begeben-
heit, die ihn selig gemacht hat, zu beobachten, er konnte sich, wenn er nicht
gerade des Sonntags in unsere Kirchen trite, einbilden, dass er sich unter-
wegs verirrt, dass dieses nicht der Erdball wire, oder dass der Gott-Mensch
auf irgend einen andern Planeten niedergestiegen sei, um dort, fern von den
Blicken seines Vaters, die Schmach, die Todesqualen und den Tod zu erdul-
den!

Ich bin bereit, zuzugestehen, dass der Name Jesu so heilig ist, dass er nicht
anders, als mit einem Gefiihle von Ehrfurcht und Liebe ausgesprochen wer-
den sollte, ein Gefiihl, welches nicht in jedem Augenblick lebendig genug
ist, als dass dieser schone Name in jedem Augenblicke unseren Lippen auf
die gebiihrende Weise entstromen kann. Ich bin bereit, zuzugestehen, dass,
durch eine gerechte und ernste Strafe, der indiskrete gebrauch gewisser
Worte auf eine unheilbringende Weise auf die Ideen zurlickwirft, welche sie
ausdriicken, und dass der Missbrauch der religidosen Sprache eine unanstéin-
dige Vertraulichkeit bekundet, welche in unseren Beziehungen zu Gott sei-
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ne Stelle finden soll. Ich gebe zu, dass alle inneren und ernsten Gefiihle,
wie gewisse Pflanzen, mehr Schatten als Sonne verlangen, und, um mich ei-
nes oft wiederholten Ausdruckes zu bedienen, dass das christliche Gefiihl
seine Scham hat. Aber bedenket wohl, dass es zwei Arten von Scham gibt,
und hiitet Euch, sie zu verwechseln; alle beide griinden sich auf die Ehr-
furcht, doch die eine auf die religidse und die andere auf die menschliche
Ehrfurcht. Und welches ist der Christ, ach! welches ist selbst der wahre
Gléaubige, der nicht unter seinen Erinnerungen die irgend eines treulosen
Schweigens zéhlte, wo er hétte reden sollen, und die irgend einer feigen
Verstellung, wo die Zeit eine strenge Freimiitigkeit befahl! Auf wie viele
Namen-Christen iibt nicht die bloBe Gegenwart eines Spotters, O, unwiirdi-
ge Herrschaft! einen solchen Einfluss, dass ihre Lippen sich schlie3en, und
dass die gldubigen Worte in ihre Brust zurtickkehren, nicht aus Furcht vor
der Profanierung, wie man es behauptet, sondern aus Furcht vor dem Profa-
nierer? Und wiirde der, welcher in einem solchen Falle die Pein, die Verle-
genheit, oder die dngstlichen Andeutungen, oder die dunkle Sprache und
die kurzgefassten und errdtenden Bekenntnisse dieser Namen-Christen beo-
bachtete, wiirde der nicht versucht sein zu glauben, dass ihre Religion eine
armselige Ketzerei, eine Laune der Fantasie, eine wunderliche Liebhaberei,
eine Schwachheit ist, woriiber sie erroten, ohne sich davon heilen zu kon-
nen, eine Gedanken-Unanstdndigkeit, welche der gesellige Anstand in die
geheimen Klubs der Eingeweihten zuriickdrangt und deren lautwerden im
SchoBe einer gebildeten Gesellschaft er verbietet?

Allein das Bekenntnis, welches wir fordern, dies Gestindnis, dies Zeugnis,
besteht es denn wesentlich in Worten? Ist man nur Christ unter der Ver-
pflichtung, sich in christliche Dogmatik einzulassen, und gibt es nicht tau-
send andere Arten, die besser sind als das Reden, den andern zu sagen: Ich
bin Christ? Ist man, die wenigen Gelegenheiten ausgenommen, wo man be-
rufen ist, Rechenschaft iiber seinen Glauben zu geben, und welche meisten-
teils nur einige Worte erfordern, ist man denn so oft berufen, selbst nur au-
torisiert, von Religion zu sprechen? Konnen selbst unter den Glaubigen die
rein religiosen Unterhaltungen ohne Nachteil hdufig und anhaltend sein?
Aber die Gelegenheit, auf eine andere Art von Religion zu reden, bietet sich
alle Tage. Man muss sich darin nicht tduschen: das Leben des Christen ist
eine besondere Sprache, denn es ist ein besonderes Leben; es kann sich
nicht gut an irgend einem Orte zeigen, ohne dahin den Wohlgeruch des
Evangeliums mit sich zu fithren, und sollte er alle seine Jahre hinbringen,
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ohne durch eine einzige Phrase die Gefiihle zu erlautern, welche ihn dem
Herrn verbinden, zweifelt nicht daran, sein Leben wiirde thn verraten. Es
wiirde immer in seinen Lebensregeln, in der Wahl seines Umgangs und sei-
ner Vergniigungen, in dem, was er sagt, und in dem, was er nicht sagt, in
seinen Urteilen und in seinem Schweigen, in seinen Weigerungen und in
seinen Zugestidndnissen, in seiner Zuriickhaltung und in seinem Sichhinge-
ben, in dem allgemeinen Ausdruck seines Wesens, endlich bis in Einzelhei-
ten hin, welche sich kaum vorhersehen oder nennen lassen, es wiirde in alle
dem immer ein offenes Bekennen des Christentums und eben dadurch ein
Beitritt zu seinem Herrn und ein Beweis der Dankbarkeit gegen ihn liegen.
Nun, meine Briider, selbst dieses stillschweigende, indirekte Zeugnis, selbst
dieses zuweilen negative Bekenntnis, hat Jesus Christus Miihe, von dem
Namen-Christen zu erlangen, weil es im Grunde nicht weniger verstdndlich
ist, als das andere. Diese Art von Zeugnis, so vorteilhaft in sich, weil es, bei
aller seiner Freimiitigkeit, weder verletzend noch herausfordernd ist, vor-
teilhaft noch, weil es authentischer wie jedes andere ist, und endlich vorteil-
haft, weil es liber das ganze Leben wie eine gleichméaBige Farbe verbreitet
ist, auch dieses Zeugnis wird verweigert; das Leben schweigt wie die Lip-
pen; man lasst seinen Glauben nicht in den Taten durchschimmern; man
verbirgt ihn sorgfiltig; ach! was sage ich? verbirgt man wirklich etwas?
Ko6nnen wir wohl Glauben ein Gefiihl nennen, welches, im Gegensatz zu al-
len andern Neigungen der Seele, statt die Gelegenheit zu suchen, sich zu
zeigen, allen seinen Flei3 darauf verwendet, sich zu verstecken, und ist es
nicht klar, dass man nur die Glaubensmeinungen so gut versteckt, die man
nicht hat? Und die besondere Welt dieser vervielfachten Zeugnisse, welche
der Welt Jesus Christus empfehlen und sie zu ihm hinfiihren sollten, wird
beschrankt auf die mutigen und herzlichen Glaubensbekenntnisse einer
kleinen Anzahl lebendiger Christen, welche aber ihrerseits, gedringt durch
die allgemeine Dunkelheit, ihr Licht leuchten zu lassen, und durch dieses
grofle Schweigen, ithre Stimmen horen zu lassen, nur zu natiirlicher Weise
threm Lichte die flammenden Strahlen des Blitzes und ihrer Stimme den ge-
fiirchteten Ton des Donners geben. Liebevolle und menschenfreundliche
Propheten, aber deren Wort, wenn man sich so ausdriicken kann, durch alle
die Stimmen, welche fehlen, es zu unterstiitzen, angeschwellt, mit einer hei-
ligen Rauheit in das Weltschweigen hineintont, und, die zarten Gefiihle,
welche sie im Herzen tragen und welche sie zu reden getrieben haben, ver-
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leumdend, oft eine Huldigung der Dankbarkeit und einen Ruf des Mitleids
in Drohungen und Bannfliiche umwandelt!

Alles, was wir dargelegt haben, meine Briider, begriindet den Satz, dass die
Namen-Christen mit den Weltméinnern gemeinschaftlich gewisse allgemei-
ne Grundsitze festhalten; dass sie etwas darin suchen, ithnen in den Dingen
der Welt treu zu bleiben, aber dass sie, in Bezug auf das Christentum, die-
sen ndmlichen Grundsétzen ganz ruhig untreu werden, so dass wir von ih-
nen mit St. Paulus sagen konnen, dass ihre eigenen Gedanken sie anklagen
und sie verdammen.

Ich bitte sie jetzt dringend, sich einfach zu fragen: ist das Gesagte wahr
oder ist es falsch? und nichts Anderes in Betracht zu ziehen. Wenig ist dar-
an gelegen, woher ihnen diese Wahrheit kommt, wenn es nur Wahrheit ist.
Wenn der Prediger einer personlichen Autoritét bediirfte, um sie thnen zu
sagen, so ware es nicht an mir, zu reden. Die Pfeile, mit denen ich ihr Herz
habe verwunden konnen, sind auf das meinige zuriickgefallen; und wenn
das, was ich erklart habe, sie demiitigt, so bin ich ithrer Verwirrung nicht
fremd. Aber was haben wir Anderes zu tun, sie und ich, als das Haupt vor
der Wahrheit zu beugen, und von ihr, nach dem, was wir sein konnen, das
Wort des Friedens oder der Strenge zu empfangen! Horen wir gemein-
schaftlich die Rute des Wortes; und um Frucht daraus zu ziehen, lethen wir
das Ohr einer letzten Belehrung, welche sich in wenige Worte zusammen-
fassen lasst.

Wir haben den Menschen, in Bezug auf das Christentum, duf3erst inkonse-
quent gefunden. Er ist es weniger, viel weniger in den andern Dingen. Wo-
her kommt diese sonderbare Erscheinung?

Ich, fiir mein Teil, weil} keine andere Erklarung dafiir, als diese: Es ge-
schieht, weil es natiirlich ist, fiir seine Freunde Teilnahme zu zeigen, geleis-
tete Dienste anzuerkennen, stolz auf eine Wahl zu sein, die das Herz getan
hat; allein weil es nicht natiirlich ist, Christ zu sein. Christ zu sein, in dem
unbestimmten und allgemeinen Sinn, von dem wir gesprochen haben, ist
natiirlich; aber konsequent, ernstlich Christ zu sein, ist nicht natiirlich. Wie
aber ist es denn mit den Menschen, welche ernstlich Christen werden, wenn
dies nicht natiirlich ist? Es geschieht durch eine iibernatiirliche Kraft, wel-
che sich verschleiert, welche sich am haufigsten in natiirlichen Mitteln ver-
birgt, welche durch dieselben Kanéle in die Seele flieB3t als unsere gewohn-
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lichen Gedanken, aber die deshalb nicht weniger iibernatiirlich ist in ithrem
Ursprung und in ithrem Prinzip. In dem geistigen und wahren Sinne ist es
gewiss, dass Niemand sagen kann, dass Jesus Christus der Sohn Gottes ist,
als durch den heiligen Geist. Es ist Gott, der durch seinen Geist so viele
Menschen davon iliberzeugt hat, die weder durch das Herz noch durch den
Geist geneigter waren, als andere es zu glauben. Es ist Gott, der fiir den
Menschen, in der Mitte des irdischen Gliicks oder Ungliicks, dieses unbe-
kannte Bediirfnis nach dem Himmel herbeifiihrt, diesen Durst nach Voll-
kommenheit und Harmonie, diese edlen und heiligen Angstgefiihle eines
Herzens, dem Gott noch fehlte, diesen Anfang von Zartlichkeit fiir einen
Erloser, der ihm bis dahin nur eine kalte Bewunderung eingeflo8t hatte,
endlich diese so wahre Ansicht der Welt und des Lebens, welche als Mittel-
und als Stiitzpunkt des erschiitterten Weltalls die in einem hochsten Gott
vereinigte Liebe und Heiligkeit verlangt. Aber wer konnte alle die Wege
zahlen, die zu dem himmlischen Konigreiche fithren? Wer wollte den See-
len eine einzige Reise-Route nach der Stadt des Friedens vorschreiben? Die
Giite Gottes ist reich an Ratschlagen und mannichfaltig in Mitteln. Niemals
werden wir alle die Netze kennen, welche diese viterliche Giite und stellt;
niemals werden wir die Unendlichkeit dieser Liebe ermessen. O Giite, wel-
che alle geschaffenen Wesen umfasst und fest umschlie3t; o Liebe! iiber-
nehmt ihr es, an die Liebe glauben zu machen! zwingt, durch die edlen Mit-
tel, welche euch verherrlichen und uns ehren, die menschliche Seele, ihre
Freiheit unter euer wohltuendes Joch zu beugen! Uberzeugt den Geist durch
das Herz, das Herz durch den Geist! Lasst die ganze Schonheit eures Wer-
kes vor denen erglidnzen, welche nur noch die erdriickende GroBe und die
geheimnisvolle Dunkelheit desselben kennen! Wandelt in wahre Christen
um, sowohl diese Namen-Christen, wie diese unglaubigen Geister, wie die-
se ungewissen Herzen, wie alle diese unsterblichen Kreaturen, fiir die die
Hingebung des Erstgebornen méchtig bei euch seit den ersten Tagen der
Welt spricht.
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Die Trostungen Christi und die Trostungen des Christen.
Jesaias XLIX, 1-7.

,,HOoret mir zu, ihr Inseln, und ihr Volker in der Ferne, merket auf. Der
Herr hat mich gerufen vom Mutterleibe an, er hat meines Namens ge-
dacht, da ich noch im Mutterleibe war; und hat meinen Mund gemacht
wie ein scharfes Schwert; mit dem Schatten seiner Hand hat er mich
bedeckt. Er hat mich zu einem reinen Pfeile gemacht und mich in sei-
nen Kocher gesteckt. Und spricht zu mir: Du bist mein Knecht; Israel
ist der, in welchem ich mich durch dich verherrlichen werde. Und ich
habe gesagt: Ich arbeite vergeblich, und bringe meine Kraft umsonst
und unniitz zu; doch meine Sache ist bei dem Herrn, und mein Amt bei
meinem Gotte. Und nun spricht der Herr, der mich vom Mutterleibe an
zu seinem Knecht bereitet hat, dass ich soll Jakob zu ihm belehren, und
Israel versammelt sich nicht. Aber ich werde vor dem Herrn herrlich
sein und mein Gott wird meine Stiarke sein. Und er hat mir gesagt: Es
ist ein Geringes, dass du mein Knecht bist, die Stimme Jakobs auf: zu-
richten und das Verwahrloste in Israel wiederzubringen; sondern ich
habe dich auch zum Lichte der Heiden gemacht, dass du seiest mein
Heil bis an der Welt Ende. So spricht der Herr, der Erloser Israels, sein
Heiliger zu der verachteten Seele, zu dem Volk, dass man Gréuel hat,
zu dem Knecht, der unter den Tyrannen ist: Konige werden ihn sehen
und aufstehen, und Fiirsten werden ihn anbeten, um des Herrn willen,
der treu ist, um des Heiligen in Israel willen, der dich erwiihlet hat.*

Es war ein auBBergewohnliches Volk, das Volk, in dessen Mitte ein Jesaias,
ein Ezechiel und ein Jeremias geboren wurden. Aulerordentlich, in der Tat,
weil es wahrend einer langen Reihe von Generationen eine lange Reihe von
begeisterten Mannern geliefert hat, welche Vertraute der Geheimnisse des
Himmels, Zuschauer und Ausleger der unaussprechlichen Vorgéinge der
Ewigkeit waren. Meine Briider, welch majestétisches Bild rollt sich hier vor
unseren Blicken auf! Der ewige Vater, der ewige Sohn, in ihrer erhabenen
Vertraulichkeit, einige feierliche Worte wechselnd, in denen die ganze Be-
stimmung des Weltalls eingeschlossen ist! Der Sohn, in den Busen seines
Vaters einen heiligen Schmerz ausschiittend, der den Jahrhunderten voran-
eilt; der Vater, diesen gottlichen Schmerz durch neue Verheilungen stil-
lend;. die Zukunft der Welt unwiderruflich in diese méachtigen Worte einge-
graben, die nichts Liigen strafen kann, und von denen ein jedes eine uner-
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schiitterliche Wirklichkeit ist. Und der andichtig niedergebeugte Prophet,
das Ohr diesen gottlichen Reden lethend, welche stumm durch die Welten
schweben, um bei ihn allein anzugelangen! Und die Stimme des Jesaias den
Hebraern ihre zukiinftige Ungladubigkeit verkiindigend! Und die Jahrhun-
derte sie, der Prophezeiung getreu, Punkt fiir Punkt auf eine schreckliche
und zugleich trostende Weise verwirklichend! Und unser Jahrhundert, end-
lich, diese Wunder, welche die prophetische Stimme ankiindigte, so zu sa-
gen, mit seinen Augen sehend, mit seinen Handen greifend. Welche Gegen-
stande, meine Briider, welch Anblick fiir sterbliche Augen! welch anbe-
tungswiirdige Quelle der Beschauung, der Bewegung und der Liebe!

Die Trostungen Christi, das ist der Gegenstand, welcher sich unmittelbar in
meinen Textworten dem Gedanken darbietet. Aber die Trostgriinde, welche
dem Anfanger und Vollender unsers Glaubens vorgehalten werden, bezie-
hen sich gleichméaBig auf den Christen, wenn eine Traurigkeit, dhnlich der
von Jesus, seine Seele durchdringt. Mein Text bietet uns also zugleich den
Trost Christi und den Trost des Christen, und diese beiden Gesichtspunkte
sind es, unter denen wir thn betrachten wollen.

Du bist mein Knecht, sagt der Ewige zum Messias; Israel ist der, in wel-
chem ich mich durch dich verherrlichen werde. Horet nun die Klage Christi
im Propheten: Ich arbeite vergeblich, und bringe meine Kraft umsonst und
unniitzlich zu. ... Der Ewige hat mir gesagt, dass ich soll Jakob zu ihm be-
kehren und Israel versammelt sich nicht. So seufzte im Voraus der einzige
Sohn des Vaters liber die Verhartung des Geschlechtes, in dessen Mitte er in
einem sterblichen Fleische erscheinen sollte. Die Tatsache straft diese
schmerzliche Voraussicht nicht Liigen. Kaum hatte Jesus Christus die Hand
an das Wert gelegt, fiir welches ihn der Vater von seiner Geburt an gebildet
hatte, als er alle die Bitterkeiten empfand, von denen er in unserm Texte re-
det. Wir beabsichtigen nicht, meine Briider, Euch bei dieser Gelegenheit
seine lange Leidensgeschichte wiederzugeben; eine einzige Sache wird uns
beschiftigen: Es ist der Schmerz, welchen der hartnackige Unglauben des
judischen Volkes die Seele des Herrn empfinden lie8. Um sich einen Begriff
davon zu machen, muss man sich alles das vorstellen, was eine grof3e nutz-
lose Arbeit und eine groBBe getduschte Liebe an Bitterkeit in die Seele ergie-
Ben. Von der einen Seite sah Christus an der Verhértung seiner Landsleute
alle die MaBregeln scheitern, welche er genommen hatte, um sie dahin zu
bringen, ihn anzunehmen und an ihn zu glauben. Er hatte sich lange vorher
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durch die Stimme der Propheten ankiindigen lassen. Er selbst hatte seine
Sendung durch zahlreiche Wunder bestétiget, so dass er 6ffentlich zu dem
Volke Judéas hatte sagen konnen: Wenn ihr nicht meinen Worten glaubt, so
glaubt mir doch um der Werke willen. Sein Charakter war ein noch glan-
zenderes Wunder gewesen. Rein von jedem Flecken, hatte er in sich Alles,
was es Vollkommenes, Anziehendes und Liebenswiirdiges gibt, vereinigt.
Er hatte keinen Anspruch irgend einer Art erhoben, der das Volk oder die
Grofen besorgt machen konnte; er hatte ein zeitliches Konigtum geflohen;
er hatte erklart, dass sein Reich nicht von dieser Welt wére; er hatte gewollt,
dass man dem Kaiser gebe, was des Kaisers ist.

,Man verlangt von ithm,* sagt der Prophet; allein er verlangt nichts, nichts,
als, was gegeben Niemanden drmer macht, die Reue, den Glauben, die Lie-
be. Allein das war noch zu viel verlangt; das Volk hitte lieber seine Schit-
ze, als seinen Geiz hergegeben, seine Titel lieber, als seinen Stolz, die ganze
Welt lieber, als sein Herz. Es hatte das Haupt unter das Joch der Kaiser ge-
beugt, aber er konnte es nicht unter das Joch Gottes beugen, und jede Ty-
rannei der Welt schien ihm ertriglicher, als die rechtméfige und sanfte
Herrschaft des Herrn. Es stiel3 also die Aufforderungen Jesu zuriick, und
sein Widerstand erfiillte, was Jesus von sich selbst im Propheten vorherge-
sagt hatte: Den ganzen Tag habe ich meine Hande ausgestreckt zu dem
Volk, das ithm nicht sagen ldsst und widerspricht.

Also ein ausgedehnter Gnadenplan, durch die Bosheit Israels vernichtet, ist
der erste Grund eines heiligen Schmerzes fiir den Sohn Gottes. Aber dieser
Schmerz hat seine hauptsdchliche Quelle in einer getauschten Liebe. Und
wer von uns, hitte er nicht blof} alle seine Bemiihungen, sondern seine gan-
ze Zuneigung auf einen einzigen Gegenstand gerichtet, hitte er die einzige
Bestimmung seines Lebens daraus gemacht, diesen Gegenstand zu lieben,
wer von uns wiirde nicht sein Herz zerreillen fiihlen; ich sage nicht, bei der
Undankbarkeit, nein, bei der bloBen Gleichgiiltigkeit des geliebten Gegen-
standes? Und was wird es mit einem Wesen sein, das nur Liebe atmet, wel-
ches nur lebt, um zu lieben, mit einem Wesen, das die unter wahrnehmbaren
Formen personifizierte Liebe selbst 1st? Wenn der Hass seiner Zuneigung
antwortet, und das Geschrei der Wut den rithrenden Mahnungen seiner Gii-
te, was geht da in seiner Seele vor? Wird das Leben nicht dadurch in gewis-
ser Art entwurzelt? Stirbt es nicht in alle den Augenblicken in der flirchter-
lichen Leere, von der es sich umgeben fiihlt? Das ist die Lage Jesu. Aber

233



das 1st noch nicht alles. Seine Liebe, die der Hass nicht zu erloschen ver-
mag, wird bewegt bei dem Anblick der schrecklichen Leiden, welche seine
Feinde sich bereiten. Er iiberschauet, mit einem traurig prophetischen Blick,
die Kette der Triibsale, welche Jerusalem bedrohen. Diese Juden, die er als
Landsleute, als Kinder der VerheiBung, vor allem als Menschen liebt, er
steht sie blind einer schrecklichen Katastrophe entgegen gehen, welche,
threm Verbrechen auf dem Fuf3e folgend, das Ende verkiindigen soll, dass
ein solches Volk vor dem Ewigen nicht bestehen kann. Er steht Jerusalem in
Flammen, seine Bewohner erwiirgt, den Tempel vernichtet, eine Zerstorung,
wie es nie eine auf der Erde gab. Er kann diesen Triumph der gottlichen Ge-
rechtigkeit, selbst nicht mit dem Preis seines Blutes, abwenden; und in ei-
nem Schmerz, den nichts ergriinden kann, ruft er seufzend aus: ,,Jerusalem,
Jerusalem, die du totest die Propheten, und steinigest, die zu dir gesandt
sind! Wie oft habe ich deine Kinder versammeln wollen, wie eine Henne
versammelt ihre Kiichlein unter ihre Fliigel, und ihr habt nicht gewollt!*
Nichts zieht ihn ab von diesem bitteren Gegenstande der Traurigkeit, weder
das Herannahen seiner Stunde, noch die Beschimpfungen des Prétoriums,
noch die Last des Kreuzes. Gekriimmt unter dem schmachvollen Holz, ist er
noch mehr niedergebeugt unter diesem Trauergedanken; und als Frauen bei
seinem Anblick Trinen des Mitleids und des Schmerzes vergieflen, sieht er,
seine eigenen Qualen nicht achtend, nur den nahen Tod seines Vaterlandes:
,,Jhr Tochter von Jerusalem,* sagt er, ,,weinet nicht iber mich, sondern wei-
net iber euch selbst und iiber eure Kinder. Denn siche, es wird die Zeit
kommen, in welcher man sagen wird: Selig sind die Unfruchtbaren, und die
Leiber, die nicht geboren haben, und die Briiste, die nicht gesdugt haben.
Dann werden sie anfangen, zu sagen zu den Bergen: Fallet iiber uns! und zu
den Hiigeln: Decket uns!* Folget thm bis oben auf den Berg des Opfers.
Horet seine gottlichen Worte bis zu Ende. Die Liebe und das Mitleid, den
Todeskampf besiegend, erfiillen noch seine Gedanken, floBBen seine letzten
Worte ein. Mein Vater, vergib ihnen, denn sie wissen nicht, was sie tun! Das
sind fiir ithn nicht Feinde und Henkersknechte; er fiihlt nicht ihren Hass, er
fiihlt nur ithr Missgeschick; er beklagt sich nicht {iber thre Wut, er beweint
ihre Blindheit. Mitten in seinem Todeskampf betrachtet er den Todeskampf
dieses ungliicklichen Volkes; er mochte ihm vorbeugen und kann es nicht;
schwicher, in diesem Augenblick, als das letzte der Menschenkinder, aul3er
Stande, sie zu belehren, unfihig, sie zu retten, von ferne mit Herzensangst
die schrecklichen Folgen dieser Volksmissetat ermessend, hat er noch fiir
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sie diesen Ausruf des Schmerzes, der Angst und des Flehens: Mein Vater,
vergib thnen, denn sie wissen nicht, was sie tun.

Das ist, so weit ihn schwache, tote Worte zu schildern vermdégen, das ist der
Schmerz unsers Jesus. Beeilen wir uns, die Augen zu den Trostungen hin-
zuwenden, welche thm reichlich zu Teil werden. Sie sind in zwei allgemei-
nen Trostungen eingeschlossen. Die erste gibt er sich selbst: ,,Doch meine
Sache ist bei dem Herrn, und mein Amt bei meinem Gott. Ich werde vor
dem Herrn herrlich sein und mein Gott wird meine Starke sein.” Die zweite
wird ithm durch seinen Vater gereicht: ,,Es ist ein Geringes, dass du mein
Knecht bist, die Stimme Jakobs aufzurichten und das Verwahrloste in Israel
wiederzubringen, sondern ich habe dich auch zum Licht der Heiden ge-
macht, dass du seiest mein Heil bis an der Welt Ende.*

Meine Sache ist bei dem Herrn, und mein Amt bei meinem Gott. Das ist der
erste Trost Jesu. Kein Werk ist so gering, als dass Gott es nicht aufnahm
und bei seinen Schitzen verwahrte, sobald es ein Gefiihl der Liebe fiir thn
zum Prinzip hat. Und diese Gewissheit ist hinreichend zu dem Gliicke. In
dem Gefiihle der Treue Gottes verlieren sich alle bitteren Gedanken und be-
sanftigt sich jeder Kummer. Nun, wenn dies bei dem einfachen Glaubigen
der Fall ist, wie viel mehr bei Christus, dem in der Heiligkeit, in der Liebe,
im Gehorsame Vollkommenen! Daher, in dem feierlichen Augenblick, wo
er, bei dem Herannahen seiner Stunde, Abschied von seinen Jiingern nahm
und thnen seinen letzten Willen mitteilte, erhob thn das Gefiihl des Beifalls
seines Vaters, seiner Treue zu seinem Vater, seiner Gemeinschaft mit sei-
nem Vater, liber die Eindriicke des Schmerzes, welche seine Seele bestiirm-
ten, und in einer heiligen Verziickung, der Erde schon fremd, schon zurtick-
gekehrt in sein Vaterland, ,,hub er seine Augen auf gen Himmel und sprach:
Vater! die Stunde ist hier, dass du deinen Sohn verklarst. Ich habe dich ver-
klart auf Erden und vollendet das Werk, das du mir gegeben hast, das ich
tun sollte. Und nun verkldre mich, du Vater, bei dir selbst, mit der Klarheit,
die ich bei dir hatte, ehe die Welt war.* Und wenn, als er noch auf der Erde
war, umgeben von so vielen Gegenstinden, welche ihn an die Ungerechtig-
keit und die Undankbarkeit der Menschen erinnerten, mitten in den Vorbe-
reitungen zu seinem Tode, und an diesem Tische selbst, wo er eben die fort-
dauernde Gedéachtnisfeier seiner Leiden eingesetzt hatte, wenn da Jesus
schon den triumphierenden Frieden einer Seele empfand, in der die Hinge-
bung ohne Teilung herrscht, wie soll man dann die Trostungen seiner ithrem
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ersten Elemente wiedergegebenen, mit ihrem Vater wiedervereinigten Seele
beschreiben, die wieder in den Besitz der Herrlichkeit getreten, die sie bet
thm hatte, ehe die Welt war? allein sein Vater gibt ihm einen andern Trost.

,,Es 1st ein Geringes, sagt er, ,,dass du mein Knecht bist, die Staimme Ja-
kobs aufzurichten und das Verwahrloste in Israel wiederzubringen, sondern
ich habe dich auch zum Lichte der Heiden gemacht, dass du seiest ein Heil
bis an der Welt Ende.* Dass Israel sich bei der Stimme des guten Hirten
nicht versammelt, was wére des Mitleids wiirdiger? Aber nicht fiir Israel al-
lein ist der Herr gekommen. Seit Beginn der Zeiten hat er mehr gefordert,
mehr erhalten. ,,Heische von mir,* hat der Ewige zu ihm gesagt, ,,so will ich
dir die Heiden zum Erbe geben und der Welt Ende zum Eigentum.* Die Un-
dankbarkeit und der Hass der Juden werden sogar zur Erfiillung dieser gro-
Ben VerheiBung dienen. ,,Und Ich, wenn ich erh6ht werde von der Erde,*
sagt Jesus, ,, werde ich alle Menschen zu mir ziehen.* Es ist am Kreuze, wo
Jesus vernommen und verstanden wird. Vom Kreuz her herrscht er iiber die
Welt. Verklért auf dem Tabor, hat er weniger Macht, als gekreuzigt in Gol-
gatha. Er braucht nur zu diesem schmachvollen Holz hinauf zu steigen, um
die Volker zu seinen Fiilen zu sehen. Die Welt erstaunt, die Welt hort, die
Welt weint, die Welt glaubt. Die Reiche der Erde 6ffnen sich, um dem
Christentum Platz zu machen; es durchzieht die Kontinente, es iiberschreitet
die Berge, es fliegt iiber die Meere. Wie ein Vogel mit riesenhaftem und
maichtigem Fliigel, weht es die Tempel und die Altdare um; die Religionen
der Erde machen der Religion des Himmels Platz; die Gotter weichen, und
Gott, der starke und eifrige Gott, der Gott der Heerscharen, der heilige Gott,
schlieft den Bund mit seinen Geliebten.

Wozu Euch, meine Briider, diese Wunder weitldufiger beschreiben? Sie sind
verzeichnet in der Geschichte, eingegraben in Eurem Gedéichtnis und in Eu-
ren Gesetzen; diese Mauern wiirden sie Euch, wiére es notig, erzdhlen. Wir
wollen Euch noch nicht einmal von der Zukunft des Christentums reden; al-
lein was Thr zum wenigsten wisst, ist, dass ihm keine Religion mehr auf der
Erde folgen wird; auBBerhalb desselben, kann der Mensch nur noch an eine
Sache glauben, an den Tod. Also, zwischen tausend Wechselféllen hindurch
hat sich die VerheiBung des Vaters erfiillt: Aller Welt Ende sieht das Heil
unseres Gottes.

Allein wir haben es gesagt, meine Briider, nicht blof3 auf Jesus Christus,
sondern auch auf den Christen findet unser Text eine Anwendung. In un-
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serm Texte 1st es auch der Christ, welcher seufzt, auch der Christ, welcher
getrostet wird.

Der Christ, welcher seufzt. Und woriiber denn, meine Briider? Kann er sa-
gen wie Jesus: ,,Ich bringe meine Kraft umsonst und unniitzlich zu. Der
Ewige hat mir gesagt, dass ich soll Jakob zu ihm bekehren, und Jakob, ver-
sammelt sich nicht?* Allgemein genommen nein, meine teuren Briider; aber
der Anblick der Kirche und der Menschheit kann ihm oft Griinde zur Trau-
rigkeit liefern. Bleiben wir bei denen stehen, welche der gegenwirtigen Zeit
besonders angehodren. Woriiber kann sich der Christ in unseren Tagen betrii-
ben?

Nicht deshalb vorzugsweise, dass die Talente und das Wissen sich dem
Christentum in Masse entziehen; dass es in gewissen Lindern wie eine aus-
gemachte Sache erscheint, dass man nicht Gelehrter und Christ zugleich
sein kann; nicht deshalb, dass alle Arten von sozialer Uberlegenheit sich
vorzubereiten scheinen, der Religion Lebewohl zu sagen, so dass St. Paulus
noch sprechen konnte: ,,Sehet an euren Beruf; nicht viel Weise nach dem
Fleisch, nicht viel Gewaltige, nicht viel Edle sind berufen.* Das ist betrii-
bend; allein das ist nicht die hauptsidchlichste Wunde des Christentums.
Man lasst sich zu sehr gehen, thm den Beitritt und den Beifall derjenigen zu
wiinschen, welche grof3 der Welt nach sind. Es wird nicht mehr durch die
GroB3en als durch die Kleinen verherrlicht. Fiir Christus ist eine Seele eine
Seele und nichts mehr. Er sucht ohne Riicksicht seine Jiinger in allen Klas-
sen der Gesellschaft. Wenn das Christentum ausschlieBlich die Religion der
Armen wére, so wiirde es nichts desto weniger die Religion Gottes und der
Ewigkeit sein. Es ist eines seiner schonsten Kennzeichen, dass es unsere so-
zialen Unterschiede vollstdndig als nicht vorhanden ansieht; und dieses
Kennzeichen erblicken wir zuerst bei thm. Bis zu ihm wurde die Schale al-
ler Religionen, aller Philosophien dem Volk hingeworfen; der Kern selbst,
das Mark war den klugen und gelehrten Leuten vorbehalten. Aber als Jo-
hannes der Taufer, benachrichtigt von dem Erscheinen Jesu, thn fragen lieB3:
,,Bist du, der da kommen sollte, oder sollen wir eines Andern warten?* wur-
de ihm geantwortet: ,,Das Evangelium wird den Armen verkiindigt.“ Ach!
waren alle Armen, alle Unwissenden Christen, dann wiirden wir nicht iiber
den religiésen Zustand unserer Zeit seufzen; wir wiirden dann nur iiber die
groflen Geister seufzen, welche zu weise sind, um an ihre Rettung zu den-
ken.
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Ich werde Euch eben so wenig sagen, dass die Politik sich nach und nach
von dem Christentum trennt; dass man es, mehr oder weniger ehrfurchts-
voll, aus dem Bereiche der 6ffentlichen Angelegenheiten entfernt. Wir be-
greifen, dass man die Zeit zuriickwiinscht, wo jene beiden Sphéren nur eine
bildeten; wo der Biirger und der Christ nur einen Menschen ausmachten;
wo das Christentum eben so der Glaube der Gesellschaft wie der der Indivi-
duen war. Allein es wird schon sein, die Religion Gottes sich selbst {iberlas-
sen zu sehen, zu sehen, wie sie ihre Kraft, bei der Abwesenheit jeder irdi-
schen Stiitze, auf eine unbestreitbare Art, beweist, wie sie sich mit der Un-
abhingigkeit entfaltet, die ithr zukommt, und wie sie dennoch auf alle 61-
fentlichen Einrichtungen einen zum allerwenigsten eben so groBen Einfluss
ausiibt, als damals, wo sie mit ihnen vereinigt war. Man hat sich in unseren
Tagen zu sehr daran gewohnt, die Religion ausschlieBlich in thren Bezie-
hungen zur Gesellschaft zu betrachten. Die christliche Religion tut Gutes in
allen Sphéren; allein ihr wesentlicher Zweck ist das Heil der Seelen. Jesus
ist nicht fiir die Gesellschaften, sondern fiir die Individuen gestorben. Die
Religion bliiht da, wo viele Menschen glauben und ihres Glaubens leben.
Alle duBBeren Wirkungen, welche daraus hervorgehen, verdienen in hohem
Grade bewundert zu werden; aber man muss nicht die Hauptsache der Ne-
bensache wegen aus den Augen verlieren; deshalb, meine Briider, sehe ich
jene Trennung der Religion von der Politik nicht als eine der Sachen an,
welche die Seele des Christen betriiben sollen.

Was sie betriiben soll, meine Briider, Ihr werdet es uns selbst sagen. Wenn
Ihr iberzeugt seid, wie ich es glaube, dass die Religion das Ein und Alles
des Menschen ist; dass etwas tiber sie oder nur neben sie stellen, sie ent-
thronen heif3t; dass sie eine unumschriankte Herrschaft iiber alle unsere Nei-
gungen, iiber unser ganzes Leben beansprucht ... so seht und urteilt. Um-
fasst mit einem Blick, ich sage nicht, die ganze Welt, wo noch so viel Aber-
glauben herrscht, aber dies erleuchtete Abendland, das Thr bewohnt, von wo
sich die Sonne der Zivilisation iber den Weltkreis erhebt, und wo, wenn
man einem ersten Blick traut, das Christentum ohne Konkurrenz herrscht.
Ihr werdet es ohne Zweifel angemessen finden, Alles, was nur duBBerlich,
blo3er Name, leerer Schein ist, zu entfernen; und Ihr wollt dem Christentum
nichts lassen, als was zu seinem wirklichen und unbestreitbaren Reich ge-
hort. Ausscheiden also werdet Ihr jenes widrige Heidentum, welches, unter
dem triigerischen Anruf des Kreuzes, die Ehre des Kreuzes vernichtet, und
allen menschlichen Leidenschaften als Biirgschaft und Bestitigung dient.
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Ausscheiden werdet Thr jenen offenen und bestimmten Unglauben, welcher
die Art an die eigentliche Grundlage der Religion legt, jenen furchtsameren
Unglauben, welcher sie heimlich durch boshafte Einfliisterungen unter-
gribt, jenen verstellten Unglauben, welcher, mit den Formen der Ehrfurcht,
sie alles dessen beraubt, was sie Positives und Goéttliches hat, um sie auf die
winzigen Verhéltnisse eines Systems menschlicher Moral zuriick zu fiithren.
Ausscheiden werdet Ihr diesen stolzen Indifferentismus, welcher sich der
Religion, als einer sozialen Schicklichkeit, unterwirft, ihr einige dullere De-
monstrationen bewilligt, aber ihr seine Zuneigung und seine Gedanken ver-
weigert, 6ffentliche Heuchelei, welche die Eingeweihten unter sich einge-
stehen, und aus der sie kaum ein groBeres Geheimnis machen, als sie sich
Skrupel dartiber machen. Ausscheiden werdet Ihr diese vermeintliche
Treue, welche alle VerheiBungen des Evangeliums unterschreibt, und nur
die praktischen Folgen derselben verwirft. Fortstreichen werdet Ihr diese
seltsame Orthodoxie, die keck alle Glaubensbekenntnisse unterzeichnet, al-
lein die nicht duldet, dass man Jesus Christus in der Welt bekenne; die nicht
will, dass, wes das Herz voll ist, der Mund iibergehe; die das Christentum
annimmt, vorausgesetzt, dass es stumm bleibt; die es vielmehr nur duldet,
als dass sie es annimmt; die ihm nicht erlaubt, von dem Evangelium auf die
Kanzeln, oder von den Kanzel in die Schriften, oder von den Schriften in
das Leben iiberzugehen; inkonsequentes Christentum, das nur ein Spott,
heidnisches Christentum, Baum, der nur noch die Schale hat, und dessen
Mark eine Beute der Faulnis geworden ist. Ausscheiden werdet Ihr diesen
praktischen Unglauben, welcher die Fahnen Christi wehen lédsst, aber dem
es zuwider ist, die Volker sich unter den Schatten derselben dringen zu se-
hen, welcher der Religion ihren Sitz in den Wolken und fern von allen
Wirklichkeiten anweist, welcher kaum duldet, dass ihr Name in dem Ge-
schiftsverkehr ausgesprochen wird, welcher die Sitten, die Meinungen, das
Leben gegen das Christentum, wie gegen eine Ansteckung, sicher stellen
mochte. Und wenn Thr alles dieses fortgestrichen habt, meine Briider, so
sagt uns, was iibrig bleibt.

Darauf werdet Thr in dem Leben der Nationen suchen, was Ihr in dem Le-
ben der Individuen gesucht habt; Ihr werdet Euch zum Beispiel fragen, wie
viel bei der Bewegung der Volker zu den sozialen Reformen auf dies Chris-
tentum kommt, welches, nach Eurem Gestidndnisse, alle Beziehungen der
Menschheit umfassen und das ganze Leben der Nationen durchdringen soll;
und wenn Thr bei den Ausbriichen der Volksbegeisterung vergeblich auf den
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Namen des Erlosers gewartet habt, wenn Ihr in dieser neuen Gottesvereh-
rung des Menschen keine andere Gottheit als den Menschen selbst entdeckt
haben werdet, dann werdet Thr wissen, woran Thr in Bezug auf die Stelle
seid, welche die Religion in den Gedanken der Menschen einnimmit.

Die Gefiihle der Gegner des Christentums werden Euch gewiss nicht entge-
hen. Sie fingen, das Lacheln auf den Lippen, den Totengesang dieser Religi-
on, die sie einst erdriicken soll. Sie sehen diesen alten Baum keinen fahlen
Gipfel zu dem staubigen und vertrockneten Boden des alten Europas nei-
gen, welcher ihm keinen Saft mehr gibt. Sie frohlocken iiber diesen Fort-
schritt der allgemeinen Aufkldarung: Wahnsinnige! tausendmal wahnsinni-
ger, als jene Juden, deren Blindheit unser Text betrauert; denn die Juden
hielten zum wenigsten an der gottlichen Religion ihrer Viter; sie aber hal-
ten an der Verblendung ihrer eigenen Gedanken, an dem Lichte einer stol-
zen Wissenschaft, die Alles lehrt, ausgenommen das Geheimnis, zu leben,
und das, zu sterben, an Theorien, von denen die schonste nicht einen einzi-
gen Kummer des Lebens zu stillen, noch die menschliche Bestimmung zu
erkldren, noch das geringste Licht auf die stummen Schatten der Zukunft zu
werfen im Stande ist!

O! ist nicht hier der Fall, auszurufen: Wenn der Gottlose in der Tiefe seines
Abgrunds angelangt ist, dann verachtet er!*

Ach! meine Briider, ich habe es gesagt: Ihr werdet selbst entscheiden; ich
iberlasse es Euch; aber wenn Eure Betrachtungen Euch nicht zu dem Auss-
pruch fiihren, dass die Zeit, in der wir leben, eine kritische Zeit flir das
Christentum ist, so werdet Ihr zum wenigsten zugestehen, wie man es vor
einem Jahrhunderte, vor zwei, vor drei Jahrhunderten tat, dass die Lauheit
grof3, die Gleichgiiltigkeit verbreitet ist, und dass das Christentum, selbst
auf dem Boden, der ihm anzugehoren scheint, noch gro3e Eroberungen zu
machen hat.

Allein, meine Briider, sollten dies auch die Zeiten des groflen Abfalls sein,
so werden die Trostungen den Freunden Jesu nicht fehlen. Zunéchst ist ithre
Sache bei dem Herrn und ihr Amt bei ihrem Gotte. Seufzet nicht, werden
wir ihnen sagen, seufzet nicht, mitten in der gegenwartigen Untreue, sobald
Ihr treu geblieben seid; seufzet nicht, sobald Ihr unverzagt bekannt habt den
einzigen Namen, der den Menschen gegeben, darin wir sollen selig werden;
seufzet nicht, wenn Eure Werke den siilen Geruch des Evangeliums um

240



Euch her verbreitet haben; seufzet nicht, wenn Ihr fiir die Seelen Eurer Brii-
der gebetet habet; seufzet nicht, wenn Ihr geseufzt, wenn Thr gerungen ha-
bet vor Gott mit Euren Tranen und Euren flehentlichen Bitten, und wenn IThr
nach Euren Kréften beigetragen habet zur Ausbreitung der Wahrheit, die
nach der Frommigkeit ist.

Und wenn der Unglaube des gegenwértigen Jahrhunderts Euch betriibt, so
sehet mit Erkenntlichkeit auf die gewaltigen Vorbereitungen des heiligen
Geistes; er verherrlicht noch einmal, was schwach ist, in der Welt. Sehet,
wie mitten in den Begebenheiten, welche die Augen des Fleisches auf sich
ziehen, sich groBBere Begebenheiten in der Dunkelheit und fast in der Stille
vorbereiten. Das scharfe Schwert und der spitze Pfeil, von denen der Pro-
phet redet, sind noch stark in der Hand der Schwachen. Die Welt spricht
wenig, oder im Spott, von dem Worte Gottes: ihre Bewunderung wendet
sich wo anders hin; aber dies Wort, immer dasselbe, wirkt, nach achtzehn
Jahrhunderten, dieselben Wunder, als bei seinem Erscheinen. Es hat den un-
heiligen Staub, mit dem unsere Vernachlédssigung es bedeckt, abgeschiittelt,
und, indem es als Zeugnis diesen Staub auf uns zuriickwirft, entflieht es aus
der Mitte der zivilisierten Volker zu denen, welche verachtet sind, zu dem
verabscheuten Volk, zu dem, welcher Sklave ist, von denen, die herrschen.
Es hebt aus der Tiefe ihrer Verworfenheit Volker empor, deren die Mensch-
heit sich schamt; es ldsst den Durst nach Vollkommenheit in die erniedrig-
ten Seelen dringen; es macht den Sklaven frei, indem es ihm den Himmel
zeigt; es erweckt in diesem gebrandmarkten Herzen einen erhabenen
Schmerz, eine erhabene Freude. Uberall dasselbe in seinen Reden, bringt es
iberall dieselben Wirkungen hervor; und wéhrend unsere religiose Ge-
schichte bald nur darin besteht, dass sich die Geschichte der Wahrheit miih-
sam eine schmale Bahn durch die Geschichte unserer unfruchtbaren Kon-
troversen und unserer dogmatischen Ereiferungen bricht, so ist jene Ge-
schichte fiir die andachtigen und geriihrten Herzen in zwei Worten enthal-
ten, die immer dieselben und immer bewundernswiirdig bleiben: Es ist uns
viel vergeben worden, darum haben wir viel geliebt.

Das sind die Vorboten der ruhmreichen Umwaélzung, welche stattfinden
wird, wenn wir im Staube schlafen. Das ist die Morgenrote der schonen Ta-
ge, welche die Erde trosten werden, wenn die Fiille der Heiden zur Kirche
des Herrn eingegangen sein wird; denn wir haben Vertrauen zu den Verhei-
Bungen, von denen ein grofer Teil sich vor den Augen unserer Viter und
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vor unseren eigenen verwirklicht hat; wir halten fest an dieser Hoffnung,
dass dem durch Gott selbst gesalbten Konige die Heiden zum Erbe gegeben
werden, und dass sein Thron, so lange der Himmel wihret, erhalten werden
wird. (Psalm LXXXIX, 30.)

Erwarten wir, dass aus dem Inneren jener entfernten Himmelsstriche, wohin
wir das Licht tragen, es einst unserm verdunkelten Erdteil wieder gebracht
werde? Werden wir die um Hilfe bitten, welche sie von uns erwarten? Was
fiir ein Tag wiirde das sein, wo man die Inder, die Kaffern und den Bewoh-
ner der Siidsee mit dem Kreuze an unsern entweihten Kiisten landen, unsere
Nachkommen in diesen verwiisteten Kirchen versammeln sdhe, und unsere
verstummten Kanzeln von den Worten der guten Botschaft wiederhallten,
die, lingst vergessen, wieder zur Neuigkeit geworden ware! Wenn diese
Annahme Euch emp0ort, so denket nur daran, dass wir heute das Evangelium
nach Ephesus, nach Korinth, nach Jerusalem senden, von wo es uns ehedem
zukam, und dass wir es in Rom verkiindigen lassen konnten.

Strafet auf eine ruhmwiirdige Art die Liigen, welche sagen, dass die alte Er-
de der Zivilisation das Christentum nicht mehr tragen konne. Verschwort
Euch zusammen, um aller Welt Ende das Heil Eures Gottes sehen zu lassen.
Vereinigt Eure Gebete, und erbittet fiir die Religion, welche Euch trostet,
den Glanz und den Ruhm der alten Tage. Aber vor allem lasst Euer Licht
vor den Menschen leuchten; lasst Euer Leben das Evangelium predigen,
und seid guten Muts. Der Bau auf dem Felsen ist fest, und wer des Ewigen
harret, soll nicht zu Schanden werden.

Hier, wo der Vergleich zwischen Jesus Christus und dem Christen uns ent-
schwindet, und wo der Faden, so zu sagen, zwischen unseren Handen zer-
reiflt, mochten wir stehen bleiben; allein, konnen wir es? Es gibt Schmer-
zen, die Jesus Christus nicht gekannt hat, und Trostungen, deren er niemals
bedurfte. Sollen wir sie verschweigen? Taten wir es, wiirden wir dadurch
bewirken, dass Thr vergiBBet, dass Eure eigne Untreue, Eure eignen Abtriin-
nigkeiten der erste und der gerechteste Grund Eurer Trénen sind? Seid Thr
nicht selbst dieser Jakob, fiir den der Sohn des Allerhéchsten, seine Kraft
umsonst zugebracht hat,* dies Israel, welches er zu ihm bekehren sollte,
und welches sich nicht versammelte? Ist es nicht besonders dies, worliber
Ihr Euch zu trosten habt? und wer ist es, der Euch trosten wird? Wollt Thr
wegen der Missgeschicke der Welt Tranen verlieren, deren Ihr fiir Eure ei-
genen Treubriiche nie genug habt, noch haben werdet? Mit einem Worte,
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der Schmerz und der Trost, wovon wir zu Euch geredet haben, inwiefern
betrifft er Euch?

Wir haben zu Euch wie zu Christen gesprochen. Ein Christ ist ein Mensch,
der geweint hat und der getrostet worden ist, der noch alle Sage weint, aber
den sein Gott alle Tage trostet. Sein Gliick ist nicht ohne Trénen; seine Erin-
nerungen halten die Quelle derselben offen, schmerzliche Erfahrungen wer-
den sie oft erweitern. Allein sein Gliick ist dennoch Gliick, ein hohes Gliick,
ein Gliick, von dem die Seele erfiillt ist; denn es besteht aus Frieden, Hoft-
nung und Liebe, und die heiligen Tranen der Neue fallen wie ein Tau auf sie
herab. Ach, weinte er nicht, so miisste man ihn beklagen! Wenn diese Quel-
le versiegt, dann beginnt das wahre Ungliick. Eure Tranen also, wenn Thr
Christen seid, die Tranen, welche Ihr {iber Euch selbst vergiefit, werden
Euch nicht verhindern, mit Christus zu weinen, und so wie Christus geweint
hat; oder wenn sie Euch daran verhindern, so seit Ihr es nicht, zu denen wir
geredet haben. Aber wenn unsere Worte an die gekommen sind, an die sie
gerichtet waren, so werden wir Euch noch sagen: Weinet und seid getrdstet;
weinet dieselben Tridnen iiber Euch und iiber Israel; empfangt dieselben
Trostungen fiir Israel und fiir Euch. Wendet auf Eure geistigen Schmerzen,
wie auf die Sorgen Eurer Menschenliebe und die Argernisse Eures Glau-
bens, das erhabene Wort des Erlosers an: ,,Meine Sache ist be1 dem Herrn,
und mein Amt bei meinem Gott.* Wiederholt gern die Worte seines Vaters:
,Ich habe dich zum Licht der Heiden gemacht, dass du feiest ein Heil bis an
der Welt Ende. Sagt Euch selbst, dass er Euer Licht und Euer Heil ist; erin-
nert ihn an seine Verheilungen, an sein bezahltes Losegeld; bewaftnet Euch
mit dem Rechte, das er Euch gegeben hat, Eure Zuflucht bei ihm zu suchen;
und wenn Ihr fiihlet, dass die Wurzel irgend einer Bitterkeit und irgend ei-
nes Unrechtes in Eurem Herzen keimt, so fallet zu seinen Fiillen, um 1hn
mit der ganzen Macht, welche er Eurem demiitigen Gebet verliehen hat, zu
bitten: ,,dass sein Mund fiir Euch zu einem scharfen Schwerte werde, dass
sein Wort, um Euch zu lautern, bis in die innerste Tiefe Eurer Seele und Eu-
res Geistes, bis in Euer Mark und Bein dringe; dass Thr sein moget dies Isra-
el, in welchem Gott sich durch ihn verherrlichen wird, und dass Ihr, seiner
Liebe gewiss, lebende Denkmaler seiner Gnade, Euer ganzes Herz den ed-
len Forderungen eines heiligen Eifers und einer christlichen liebe widmen
diirfet.*
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Flnftes Heft

Das Lernen ohne Ende. 1. Rede

2. Tim. 111, 7.

,.Lernen immerdar, und konnen nimmer zur Erkenntnis der Wahrheit
kommen.*

Erste Rede.

Die Mathematik ldsst die Annahme zweier Linien zu, welche, sich immer
einander ndhernd, sich niemals begegnen. Wenn es nicht in unserer Macht
steht, selbst mit den feinsten Instrumenten, diese Annahme in der sichtbaren
Welt zu verwirklichen, sollten wir den traurigen Vorzug haben, in unserer
moralischen Existenz wiederzufinden, was die duflere Welt uns niemals zei-
gen wird? St. Paulus versichert uns, dass man immerdar lernen kann, ohne
je zur Erkenntnis der Wahrheit zu kommen. Diese Behauptung, welche er
an dieser Stelle nur auf gewisse Frauen, ,,die mit Siinden beladen sind, und
mit mancherlei Liisten fahren,* anwendet, ist nicht, Thr begreift es wohl,
ausschlieBlich wahr fiir das eine der beiden Geschlechter. Bei dem einen,
wie bei dem andern lassen uns eine Menge von Individuen Zeugen dieses
Phanomens werden, das auf den ersten Blick sonderbar erscheint, doch
ganz natlrlich ist, wenn man es naher priift, und wenn man die Ausdriicke
genauer erwigt, deren sich der Apostel bedient.

Die Wahrheit, von der er an dieser Stelle spricht, umfasst zugleich das, was
wir sind, und das, was Gott ist; ich sage, von der einen Seite, die Erkenntnis
unserer Natur, unserer moralischen Bestimmung, unserer Lage im Leben,
und, von der andern, die des Werkes, welches die Barmherzigkeit Gottes zu
unserm Heil vollbracht hat. Die Wahrheit, welche St. Paulus im Auge ge-
habt hat, besteht als Wahrheit nur in der Vereinigung dieser beiden Teile;
wer nur die erste Halfte ohne die zweite hat, kennt nicht die Wahrheit; aber,
noch mehr, wer auch die zweite besitzt, sie jedoch nur durch den Geist be-
sitzt, der kennt die Wahrheit eben so wenig. Es gibt also zwei Arten, auller
der Wahrheit zu sein; man kann entweder die erste Hilfte des Weges ge-
macht haben und dabei stehen bleiben, oder auch den zweiten Teil des We-
ges zuriickgelegt haben, doch nur unter der Leitung der reinen Vernunft. In
dem einen, wie in dem andern dieser beiden Féille muss man unter die Men-
schen gezihlt werden, von denen uns der Apostel sagt: ,,dass sie immerdar
lernen und nimmer zur Erkenntnis der Wahrheit kommen.* Sie lernen im-
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mer, welil jede dieser Hélften der Wahrheit so umfangreich ist, dass man sie
unerschopflich nennen kann. Sie kommen nicht zur Erkenntnis der Wahr-
heit, weil die Wahrheit von zwei Bedingungen abhingt, von denen die ers-
ter den einen, die zweite den anderen fehlt. Die erster, eine der Hélften der
Wahrheit durch die andere zu vervollstindigen; die zweite, die Wahrheit
nicht mit dem Geist allein, sondern mit dem Herzen, mit dem ganzen Men-
schen zu erfassen. Diese Unterscheidung teilt die Erben eines gemeinschaft-
lichen Ungliicks oder die Mitschuldigen eines und desselben Vergehens in
zwel Klassen. Diese beiden Klassen oder diese beiden Zustinde sind es, fiir
welche wir nach einander Eure Aufmerksamkeit in Anspruch nehmen.

Bleiben wir, meine Briider, einen Augenblick diesseits unseres Gegenstan-
des stehen, und werfen wir einen Blick auf eine andere Klasse von Men-
schen, auf die ndmlich, welche keinen Teil der Wahrheit in keiner Weise
kennen, auf die, welche, weit entfernt, immerdar zu lernen, niemals lernen.
Wie kann man, meine Briider, als Mensch, nichts {iber den Menschen ler-
nen; lebend, nichts vom Leben wissen; als Christ von Geburt, nichts von
Gott kennen? Wie kann man es? Indem man dem Licht alle Fenster der See-
le verschlieBt, indem man vor jede ihrer Tiiren eine wachsame, nie schla-
fende Schildwache, unter dem Namen von Vergniigen, Geschéft und selbst
Pflicht stellt; indem man in der Reihe der weltlichen Gedankenrichtungen
sich keine Liicke bilden ldsst; indem man, mit dem Anschein vielleicht ei-
nes ernsten Wesens, in der Betdubung und im Sinnentaumel lebt; indem
man in eine kalte und systematische Torheit vernarrt ist; indem man sich
aus dem Leben eine Ewigkeit, aus dem Fleisch einen Gott, aus dem Genuss
eine Religion macht. Es bedarf dazu nicht einmal immer so vieler Unkos-
ten. Wenn, fiir gewohnlich, Berechnung in dieser Unwissenheit ist, weil ge-
wohnlich ein dunkler Instinkt die Seele gewarnt und ihr im Voraus Furcht
vor der Wahrheit eingeflof3t hatte, so macht doch auch oft eine beklagens-
werte Erziehung, dass die Unwissenheit das natiirliche Klima der Seele und
die unverdnderliche Wohnung des Geistes wird; das Vorurteil, mit der Mut-
termilch eingesogen, unauthorlich durch das Beispiel gestiarkt, nimmt die
ganze Kraft und die Lebendigkeit des Instinktes an; die tieferen und wahre-
ren Instinkte werden vor threr Geburt erstickt, wie eine Flamme vor ithrem
Ausbruch; man lebt von dem weltlichen Leben, ohne nur zu ahnen, dass es
ein anderes gibt; man begreift nicht Interessen einer hoheren Ordnung; man
findet kaum die Zeit, sie wahrzunehmen; man vernimmt weder die Klagen
des tief eingeschlafenen Gewissens, noch das Lachen des Teufels, der sich
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wohl hiitet, sein Opfer anzufechten; man lebt nicht in seiner Seele, in der
man all den vortrefflicheren Instinkten begegnen miisste, womit Gott sie
ausgestattet hat; man lebt in seinen Empfindungen und in den tausend Ge-
genstdnden, welche sie erwecken; man lebt in seinen Wiinschen, in seiner
weltlichen Furcht und Hoffnung; nicht immer, wie Ihr wohl glauben koénnt,
mit dem lauten und heftigen Wesen der Leidenschaft, sondern mit einer
Miene von Vernunft und Ruhe, mit einer Ordnung und einer MaBigung, die
uns oft, von Seiten der Welt, den Namen von ernsten und solchen Menschen
eintragen, die von unserm eignen Geist jeden Gedanken an Unordnung fern
halten, die uns beruhigen wiirden, wenn wir nétig hitten, beruhigt zu wer-
den; triigerische Auflenseiten, hinter welchen Gott allein, und die, welche
das Geheimnis Gottes besitzen, die Unordnung und die Torheit entdecken
konnen. Denn unter diesem, unseren eignen Augen so ruhig scheinenden
Grund findet Schrankenlosigkeit fiir das Schlechte, ein wiitendes Loben, ei-
ne Orgie, wenn man so sagen darf, aller Stinden-Prinzipe statt, welche unse-
re Natur verbirgt; gleich wie in einem sorgfaltig verschlossenen und schein-
bar der Ruhe der Nacht hingegebenen Hause tausend Exzesse, tausend Zii-
gellosigkeiten statthaben, wo aber die Dicke der Mauern den Larm erstickt
und den Skandal unterdriickt. So ziehen sich zwischen die Jahre hindurch
und fallen in die Ewigkeit so viele Menschenleben, die, wie es scheint, auf
diesem steilen Abhang, nicht einen Augenblick gehabt haben, um sich zu
erkennen und um anzuhalten. Gott allein kennt, der gro3e Tag wird es ver-
kiinden, wie vielmal ihnen, in threm Laufe, das Licht dargeboten wurde,
wie viel Mahnungen an diese Toren ergangen sind, und wie vielmal sie,
wenn sie sich nicht beeilt hitten, jenem lichte die Augen zu schlieBen und
jene Stimme zu uiberhdren, wie vielmal sie von ithrer Tauschung hétten zu-
rickkommen und den Weg zur Wahrheit hitten einschlagen konnen.

Diese letzte Bemerkung, meine Briider, bringt uns unserem Gegenstand na-
her. Eben jenen, in dem Leben so vieler Personen, und, unter den giinstigs-
ten Umstanden, vervielfachen Mahnungen gelingt es oft, Gehor zu finden.
Und, was eigentlich in Erstaunen versetzen muss, ist, dass sie nicht immer
Gehor finden. In dem allergewohnlichsten Leben scheint es, dass alles dar-
auf berechnet ist, die Binde allméhlig unseren Augen zu entriicken. Es
scheint, dass alle diese Tauschungen, mit denen wir in das Leben treten, uns
bald im Angesichte der Wahrheit stehen lassen miissten. Dies ist es, in der
Tat, was Vielen begegnet. Diese Enttduschung, diese Entzauberung ist
selbst nicht einzig und allein das Vorrecht des Alters; das melancholische
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Licht offenbart sich auch jiingeren Blicken. Es gibt sogar Zeiten, wo ein Je-
der schneller lebt, und wo das Alter der Seele in das Alter der Hoffnung
fallt, wie ein frithzeitiger Winter auf das Griin und die Blumen. Allméhlich
lernt man die Welt, das Leben und endlich sich selbst kennen. Allerdings ist
es dem Menschen nicht gegeben, sich tliber sich selbst, {iber jene verschie-
denen Punkte, die reine Wahrheit, die ganze Wahrheit zu, lehren. Dieses
spatere Resultat ist nicht unser Werk, und die Kenntnis des Heilmittels kann
uns allein die volle Kenntnis von dem Ubel verschaffen. Dennoch ist es ge-
wiss, dass von dieser Offenbarung wir auf natiirlichem Wege viel iiber die
Welt, iiber das Leben und iiber uns selbst lernen konnen. Dass diese Beleh-
rung, der Quellen wegen, aus denen sie hervorgeht, nicht vollkommen ge-
nau und klar ist, gestehe ich zu; dass, im Einzelnen, an die Stelle vieler Tau-
schungen viele Vorurteile treten, daran zweifele ich nicht; dass diese Er-
kenntnis im Allgemeinen mehr negativ als positiv ist, dass sie uns weniger
Wahrheiten gibt, als sie uns Irrtiimer nimmt, das ist gewiss; allein, sie auf
das zuriickfiihrend, was sie ist, gestehen wir zu, dass sie etwas ist, dass sie
ein weites Feld umfasst, dass sie viele verschiedene Seiten darbietet; und
was dieses beweist, ist, dass, so lange es Moralisten in der Welt gibt, ihre
hauptsdchliche Nahrung gerade in der Priifung und der Schilderung der
Dinge bestanden hat, von denen wir reden; dieser Schatz wird niemals er-
schopft; er erneuert sich unaufhérlich; die Zuletzt gekommenen finden et-
was zu sagen; fast die ganze Literatur beruht darauf oder kniipft sich daran
an; und jeder von uns, ohne Moralist noch Schriftsteller zu sein, ndhret sich
taglich von dieser bitteren Substanz, ohne sie je zu erschopfen; mit einem
Worte, wie der Apostel sagt, wir lernen immerdar.

Die Welt, das Leben und wir selbst, das ist das dreifache Objekt dieser Er-
kenntnis. Diese Reihenfolge ist nicht willkiirlich; es ist die unserer Enttau-
schungen. Wenn wir mit einem gleichen Vertrauen in jene drei1 Gegenstdande
geboren werden, so horen sie, einer nach dem andern, auf, uns dasselbe ein-
zufloBBen. Bevor wir das Leben und uns beurteilen, beurteilen wir die Welt
und die Gesellschaft. Es sind unsere Nebenmenschen, unsere Beziehungen
zu thnen, wovon wir zunéchst das Gliick erwartet hatten; edle Gesinnung
einer fiir die Liebe geschaffenen Seele, die dazu gemacht ist, ihr Leben mit
andern Leben zu verbinden und ihre Gliickseligkeit von der unsichtbaren
Welt zu fordern. Diese Hoffnung, welche zuerst aufbliiht, ist auch die, wel-
che zuerst dahinwelkt. Wir hatten die Vollkommenheit in den Gegenstinden
unserer Anhanglichkeit gewahnt, weil wir in unwiderstehlicher Weise ge-
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zwungen sind, sie irgendwo zu wihnen, und weil, da wir sie nicht suchen,
wo sie ist, wir sie also wohl suchen miissen, wo sie nicht ist. Wir verlangten
(eben so ungerechtes als natiirliches Verlangen) eine unendliche Liebe, die
wir selbst nicht bieten konnen, die, aus demselben Grund, uns Niemand ge-
ben kann. Wie grausam ist unsere Enttduschung, wenn wir, statt dieser Hin-
gebung des Herzens, nur eine bedichtige Freundschaft, statt der Gro3mut
kaum die Gerechtigkeit finden, und wenn wir aus diesen, mit so vieler Sorg-
falt gepflegten, Freundschaftsbeziehungen sich den Hass entfalten sehen!
Es kommt uns nicht in den Sinn, dass alle die Beobachtungen, welche wir
in Bezug auf die andern Menschen machen, von diesen in Bezug auf uns
gemacht werden; dass wir die Veranlassung zu demselben Trug geben,
nachdem wir der Gegenstand desselben Wahnes gewesen sind; wir sind
noch nicht dahin gekommen, uns selbst zu kennen und folglich uns selbst
anzuklagen.

Uber den Kreis unseres persdnlichen Umganges hinaus, suchen wir in der
Vergangenheit und in der Gegenwart Charaktere, die wir bewundern kénn-
ten. Wir haben geglaubt, dass es dergleichen gébe; die Geschichtsschreiber
sind unserer Tduschung zu Hilfe gekommen; - sie sehen in der Ferne der
Jahrhunderte Umrisse, welche durch die Wirkung der Perspektive gereinigt,
durch jenes Halbdunkel gemildert werden, das die Gestalten des Altertums
umgibt; wir haben, so wie man sie uns darbot, diese groBen Individualitaten
erfasst; eine Menge idealer Bilder von Menschen und von Volkern, von
Handlungen, von Begebenheiten, von Charakteren und von Sitten sind fiir
uns aus den Schatten der Vergangenheit emporgestiegen; Vision des
Ruhms, welche keine Dauer gehabt hat. Auch hier noch heif3t lernen unsere
Verluste zéhlen. Die Geschichte, ndher gepriift, die Vergangenheit, mit dem
Auge der Gegenwart gemessen, haben uns unsere Gotzen, einen nach dem
andern, entrissen; wir sind kliiger geworden, das heif3t insofern, als wir in
dem Bild der Menschheit sich die Schatten von Stunde zu Stunde haben
vermehren sehen; unser entschwundenes Ideal irrt im weiten Raum umbher,
nach einem Ruhepunkt suchend, denn das ist das Gesetz unserer Natur, al-
lein ihn niemals findend.

Jedoch die Fahigkeit zu hoffen, sich zu schmeicheln, verliert sich nicht mit
einem Mal; man fangt sich noch recht oft in den Fallstricken des Scheines,
man traut der Lockspeise noch oft, aber mit immer weniger Vertrauen und
Hingebung, bis dass man endlich, durch die Erfahrung belehrt, sich eine
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Philosophie macht, und sich begniigt, das als Ausnahme, als unerwartete
Wohltat hinzunehmen, was man zuerst als Regel erwartet hatte; man ent-
tduscht sich vorher, um sich nicht nachher zu enttduschen; man hofft nichts
mehr, damit man sich iiber etwas freuen kann. Da diese Umwaélzung nach
und nach bewirkt wird, so erzeugt sie keinen stiirmischen Seelenzustand;
was, in die Beschreibung von wenigen Linien zusammengedriangt, der Ver-
zweiflung gleicht, ist, auf Jahre verteilt, nur ein langsames Erkalten unserer
Hoffnungen; die meisten Menschen werden kaum die Veranderung gewahr,
welche in ihnen vorgegangen ist; es scheint ihnen fast, als hitten sie immer
so gedacht; kein recht lebhafter Schmerz begleitet den allméhligen Verlust
ithrer Illusionen; man nennt dies einen Geist, der sich beruhigt, eine Jugend,
die ihre Zeit gehabt hat, eine Vergiinstigung des Alters; es fehlt wenig, dass
man sich nicht Gliick dazu wiinscht und dariiber frohlockt. Indessen, fiir ge-
wisse Personen, machen die Umstdnde ganz dieselbe Umwailzung zu einer
aullerst schmerzhasten; der Unwille kocht fortwéahrend in ihrer Brust, teilt
sich ithrer Stimme und ithren Blicken mit und setzt sich darin fest; ein Ge-
fiihl von Bitterkeit beméchtigt sich ihrer Seele. Sie haben Unrecht in ihrer
Erbitterung, wie die ersteren in ihrer Ergebung. Wenn man sich nicht zu je-
nen Enttduschungen Gliick wiinschen soll, so soll man sich eben so wenig
dartiiber erbittern. Mit welchem Recht, in der Tat, drgert man sich dartiber,
dass andere Menschen das sind, was wir selbst sind? Der Schmerz wére hier
an seinem Platz, und nicht der Zorn. Aber was wir in dieser ersten Periode
am wenigsten kennen, das sind wir selbst; allein wir haben noch eine andere
Enttauschung zu erfahren, bevor wir bei dieser letzten angelangen.

Durch dieses Urteil iiber die Menschheit ist im Voraus das iiber das Leben
gefillt. Sobald das Blendwerk, mit welchem wir unsere Gattung verscho-
nert hatten, gewichen ist, sobald wir nicht mehr in der moralischen Welt,
sondern in der Zeit und im Raum den Wert des Lebens zu suchen haben,
sollte man meinen, dass die Frage gelost ist durch die Art selbst, in welcher
sie gestellt ist; man sollte meinen, dass, sobald man darauf zuriickgefiihrt
ist, das Leben zu fragen: Was hast du mir an Jahren, an Reichtiimern, an
Ruhm, an Wollust zu geben? die Antwort ziemlich gleichgiiltig ist. Allein
wer ist es, der die Dinge von einem so hohen Standpunkt ansdhe? Fiir eine
grof3e Zahl von Menschen ist keine andere Frage irgend einer Art dieser
Frage hier vorausgegangen; und diejenigen selbst, welche damit angefangen
haben, von dem Leben ein Gliick hoherer Natur zu fordern, entsagen, ge-
tduscht in ihrer Erwartung, nicht dem, was man die Schlacken des Lebens
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und die Hefe des Gliicks nennen konnte. Eine Art von ungliicklicher Logik
fihrt sie selbst dahin, ihren Durst in dieser Hefe zu 16schen, in welcher sie
das Vergessen der Traume trinken, die sie getduscht haben. Es fehlt nicht an
Beispielen eines Ubergangs vom Enthusiasmus zum Materialismus, noch an
Griinden, wodurch man sich erkliren kann, wie sehr natiirlich dieser Uber-
gang ist. Niemand ldsst seinen Teil vom Mahl im Stich; Jeder will leben,
das heiflt, Jeder gibt sich neuen Tauschungen hin, nachdem er die fritheren
verloren hat.

Man konnte glauben, meine Briider, dass diese neuen Tduschungen nicht
schwinden, wie die fritheren. Lange nachdem man aufgehort hat, an die
Menschheit zu glauben, ldsst man sich durch das Vergniigen, durch den
Ruhm, durch das Leben fesseln; durch das Vergniigen, d. h. durch das
Fleisch; durch den Ruhm, d. h. durch die Achtung der Wesen, die man zu
achten aufgehort hat; durch das Leben, d. h. durch die Dauer des Vergéangli-
chen. Die Leidenschaft, mit welcher diese verschiedenen Gegenstinde ver-
folgt werden, konnte Veranlassung zu dem Gedanken geben, dass wir noch
unser ganzes Vertrauen in jene Gegenstinde setzen; allein machen wir hier
zwel Bemerkungen.

Erstens, handelt es sich nicht darum, zu wissen, ob jene Leidenschaft von
Dauer ist, sondern ob Thr, von dem Beginn der Laufbahn bis zu dem Punkt,
an welchem Thr angelangt seid, nicht, wie der Laufer bei den Spielen der
Alten, einige der Blumen habt fallen lassen, welche Euer Haupt bekranzten;
ob Thr heute das Leben beurteilt, wie Ihr es be1 Eurem ersten Auftreten be-
urteiltet. Die Antwort auf diese Frage wird nicht auf sich warten lassen.

Zweitens, beweist die Ausdauer bei der Verfolgung, in diesem Fall, nicht,
dass der Glaube, welchen man in die Gegenstdande setzt, denen man nach-
jagt, keinen Abbruch erlitten hat. Was noch mehr ist, Ihr konnt die Hitze in
dem Mal} zunehmen sehen, als der Glaube abnimmt. Warum? weil die Secle
mit etwas angefiillt sein will; weil man bei alle dem doch leben muss, und
man sich mit dem néhrt, was man findet. Der verlorene Sohn, der an die fei-
nen Speisen und den Uberfluss am Tisch seines Vaters gewdhnt war, hitte
sich, in der Fremde, gerne von den Trabern genéhrt, welche die Saue allen.
Wenn die Seele nicht einer Speise bediirfte, so wiirde sie doch nétig haben,
etwas zu verfolgen; und dieses Bediirfnis der Handlung treibt sie allen Zie-
len zugleich entgegen. Enttiuscht, ist sie nicht geheilt, kann sie es nicht
sein; der Tag, wo sie es wire, miisste ihr letzter sein. Sie hofft, so lange sie
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kann; hat sie aufgehort zu hoffen, so sucht sie von Neuem. Und es liegt in
der Notwendigkeit der Dinge, dass, in dem Ma@ als die Seele fillt, die
Schnelligkeit ihres Falles zunimmt; dass, wahrend sie bei dem Vorriicken in
ihrer Laufbahn das Leben immer drmer werden sieht, sie sich um so hefti-
ger an das anschliefit, was thr vom Leben noch bleibt. Daher kommt es,
dass die Enttduschtesten so oft die sind, welche es am wenigsten scheinen,
und dass die, welche am schlechtesten vom Leben sprechen, ihm am eif-
rigsten den Hof zu machen scheinen. Die dem Altar zunéchst stehen, sind
die Verachter des Go6tzen.

Dass uns der Schein nicht iiber die Tatsache tdusche. Die Tatsache ist die,
dass bei unserm Eintritt in das Leben wir auf dasselbe rechnen. Waren wir
selbst vor seiner Eitelkeit gewarnt, wir wiirden doch Glauben in dasselbe
setzen; die Erfahrung Anderer wird niemals unser, und die hochste Autori-
tat, die Ausspriiche selbst der gottlichen Weisheit, konnen und nicht vor je-
der Tauschung bewahren. Um das Leben zu kennen, muss man gelebt ha-
ben; allein eben so ist es schwer zu leben, ohne es kennen zu lernen. In die-
ser Ordnung der Dinge, meine Briider, kann man sagen, dass jede Erkennt-
nis, von der ersten an, eine Enttduschung ist. Sonderbare Wissenschaft, wel-
che einzig und allein darin besteht, nicht die Seele anzufiillen, sondern sie
leer zu machen! Stellt Euch hiernach die Welt nicht etwa wie eine Samm-
lung von lebensiiberdriissigen Menschen vor. Sagt nur, dass, eine gewisse
Anzahl Blinder oder Dummer ausgenommen (und es gibt Leute von Ver-
stand unter diesen Dummen), alle Menschen mehr oder weniger enttduscht
sind; dass hierin eigentlich die Wissenschaft vom Leben besteht, und dass,
um was wir gesagt haben zu wiederholen, lernen, seine Verluste zéhlen,
heift.

Hier sind die Einzelheiten tiberfliissig, und Niemand hat nétig, dass ich ihm
seine Lebensgeschichte erzédhle. Allein eine besondere Tatsache nimmt un-
sere Aufmerksamkeit in Anspruch.

Ich habe von Vergniigen, von Ruhm und von Dauer gesprochen. Gibt es
nichts weiter, nichts Besseres im Leben? Ja, meine Briider, es gibt die Wis-
senschaft, es gibt die Tugend; diese Dinge gehoren auch zum Leben, und
thr Wert, welcher hienieden seines Gleichen nicht hat, scheint nicht dem
ausgesetzt zu sein, eine Verminderung zu erfahren. Haben wir die Sterne am
Himmel erbleichen gesehen? Werden wir den Glanz dieser Sterne der mora-
lischen Welt abnehmen sehen? Die Wissenschaft, dieser uneigenniitzige,
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gottliche Instinkt, welcher, sich an nichts Fleischliches bindend, allein hin-
reichen wiirde, uns unsere glinzende Herkunft zu offenbaren! Die Wissen-
schaft, welche uns von der dullern Welt trennt, uns von uns selbst abzieht,
uns von den Fesseln der Materie befreit, und uns aus der Mitte der be-
schmutzten Realitédten in die reine Atmosphire der Idee versetzt! Die Wis-
senschaft, ein Attribut der Gottheit, einer der Ziige ihres Ebenbildes im
Menschen! Ich weil3, meine Briider, dass sie auf eine edle Weise ganze Le-
ben verschlungen hat; allein jede mit einiger Erhebung, das heifit, mit eini-
gem Ernst, begabte Seele hat nicht verfehlen konnen, in ihrer Achtung fiir
einen so edlen Gegenstand, ein diesem Gegenstande wiirdiges Ganzes zu
suchen; denn die Wissenschaft ist doch nicht das ganze Leben, sie ist eins
seiner Elemente, sie soll ihre Ordnung darin suchen; es bedarf, wenn man
so sagen kann, einer Stirn fiir diese Krone, und was ist die Stirn des Men-
schen! ein Piedestal fiir diese Statue, und was ist das Leben fiir ein Piede-
stal! einen Himmel fiir diese Sonne, und was fiir ein Himmel ist die
menschliche Seele! Uberall fillt uns das Missverhiltnis auf; iiberall ldsst
der Wert des Einzelnen die Mangelhaftigkeit des Ganzen hervortreten; wir
wissen nicht, wie ein so edles Element sich in ein so trauriges Chaos hat
verirren konnen; und das Leben, welches uns schon klein erschien vermoge
seiner eigenen Kleinheit, erscheint es uns noch mehr vermoge der Grofle
eben dieses Interesses, dieses Instinktes, den es in sich fassen sollte, und der
es Uberstromt; so dass, wenn wir auch nicht unmittelbar von formlichem
Widerwillen gegen die Wissenschaft erfiillt werden, uns wenigstens das Ge-
fiihl ihrer unrichtigen Stellung, die Unmoglichkeit, sie wiirdig an das Leben
zu kniipfen, erstaunt und niederdriickt; und wie viele Genies, meine Briider,
hat dieser Gedanke nicht mit einer tiefen Traurigkeit ergriffen! wie viele
Menschen haben, erschreckt von den Problemen und Widerspriichen, wel-
che die Wissenschaft in dem gegenwirtigen Zustand des Menschen hervor-
ruft, mitten in threm Enthusiasmus geschwankt, ob diese Wissenschaft eine
Gabe Gottes oder eine Versuchung des Teufels wire! Und vergessen wir
nicht hinzuzufiigen: wie viel Menschen haben nicht, als sie sahen, dass die
Wissenschaft durch unsere Leidenschaften verunstaltet wurde, dass sie ih-
rerseits hierauf diese Leidenschaften nidhrte und reizte, ungetreu, so scheint
es, in threm Ursprung und in ihrem Beruf, wie viele Menschen haben nicht
in ihr eines unserer groften Ubel, und selbst die Quelle aller unserer Ubel
gesehen!
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,2Aber die Tugend!* werdet Thr sagen, ,,lassen wir in dem Leben, den Reiz
der Tugend, und das ganze Leben ist gerettet.* In einem Sinn, meine Brii-
der, 1st es unmoglich, dass man authore, an die Tugend zu glauben, ich mei-
ne, an die Notwendigkeit, an die Heiligkeit, an die Unverletzlichkeit der
Pflicht; es ist unmoglich fiir den, der sie einmal geiibt hat, und wére es auch
nur in einer einzigen, allein dastehenden Handlung, es ist unmoglich, dass
er in dem Eindruck, welchen er von dieser Handlung selbst empfangen hat,
nicht den Beweis finde, dass die Tugend eine Realitét, die erste der Realita-
ten ist. Allein ich sage, meine Briider, je unumstdBlicher diese Uberzeugung
ist, desto unertraglicher ist es der Seele, sich iiber die Schwierigkeiten, wel-
che das Vorhandensein dieser grof3en Idee hervorruft, keine Rechenschaft
geben zu konnen. Eben so, wie in Bezug auf die Wissenschatft, fragt man
sich in Bezug auf die Tugend: Was ist es, dem sie im Leben entspricht?
Wollt Thr sie dem Wohl der Gesellschaft entsprechen lassen? Das da ist al-
lerdings eines ihrer Resultate; allein es kann nicht ihr Ziel sein; Euer Ge-
wissen und der Begriff der Tugend selbst bezeugen es Euch mit Entschie-
denheit. Entspricht sie dem Interesse des Individuums? Aber welchem In-
teresse? ist es das materielle, die Tugend besteht darin, es bei der ersten
Forderung der Pflicht aufzuopfern; ist es die innere Genugtuung, der Zweck
ist edel, allein er ist es zu sehr: diese Genugtuung, vorausgesetzt, dass es
nicht die Zufriedenheit der Eigenliebe ist, deren Beifall nicht das Ziel der
Tugend sein kann, diese Genugtuung kann uns nicht geniigen; was man von
dem Gewissen gesagt hat, ist uniiberlegt und eitel; auf die Lénge geniigt das
Zeugnis des Gewissens nicht; es ist nur kostbar, insofern es uns verbiirgt,
dass ein Richter, von dem das Gewissen nur der Bevollméchtigte ist, gleich-
mafig zufrieden gestellt ist; wir bediirfen Jemandes, der unsere Tugend gut
heilt, und wir verlangen, dass dieses eine Person sei; wir wollen nicht ein-
zig und allein die Diener, die Freunde, die Kinder einer Idee sein; wir wol-
len uns an etwas Lebendigeres, als das Sittengesetz, anschlief3en, an ein We-
sen, an eine Seele, in welcher unser Leben ein Echo finde; und der wahrste
Name der Genugtuung, nach der die rechte Tugend trachtet, ist der Ruhm.
Suchen wir diesen bei den Menschen? dann wird die Tugend durch dieses
Trachten selbst in threm Prinzipe alteriert. Suchen wir ihn wo anders? so
kann dies nur bei Gott sein; allein hiiten wir uns, Gott mit seinem Namen zu
verwechseln, ein Wort fiir ein Wesen zu nehmen. Wo ist Gott, wo ist der
Weg zu Gott, damit wir ihm die Huldigung unserer tugendhasten Handlun-
gen darbringen? Diesen Weg findet das Herz allein. Hat unser Herz ihn ge-
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funden? Wird unser Herz zu thm getragen, tragt es mit sich sein ganzes Le-
ben zu Gott? Suchen wir die Blicke Gottes? Leben wir von seinem Willen
und von der Hoffnung auf seinen Beifall? Mit einem Wort, ist er es, bei dem
unsere Tugend auslduft? Und wenn wir geglaubt haben, unsere Opfergabe
auf seinem Altar niederzulegen, kommen da nicht unsere Leidenschaften,
sie wiahrend der Nacht wieder fortzunehmen, um sie auf einen andern Altar
zu tragen, welcher, wenn er nicht der ist, den unser Gewissen gewéhlt hat,
ach! der ist, den unser Herz vorgezogen hat? Unsere Tugend, kommt sie
nicht auf einem Umweg wieder zu uns zuriick? Nehmen wir nicht mit der
einen Hand wieder, was wir mit der anderen geben? Wenn dem nicht so wi-
re, meine Briider, wenn Gott wirklich der erste Gegenstand und das letzte
Ziel der Tugend wire, und seine Liebe der Brennpunkt unseres moralischen
Lebens, so wiirde ich sagen, dass hierdurch allein das Leben gerettet, an die
Stelle aller Tauschungen die Wahrheit getreten ist, alle Enttduschungen fiir
immer beseitigt sind; allein wer sich nicht selbst das Zeugnis geben kann,
die Tugend in diesem Sinne begriffen und ausgeiibt zu haben, ist nicht
durch sie dem gewohnlichen Schicksale entgangen; in Bezug auf die Tu-
gend, wie in Bezug auf alles Ubrige, ist er zur Enttiuschung verurteilt; ge-
driangt durch die doppelte Notwendigkeit, die Realitit, die Oberherrschaft
der Tugend anzuerkennen, und nicht wissend, wohin er sie stellen soll; fiir
sie im Leben keine Stelle findend, die breit genug, keine Grundlage, die fest
genug wire; abwechselnd zur Tugend hingetrieben und von derselben zu-
riickgestoflen; bald entziickt, bald angewidert; an die Pflicht glaubend und
nicht daran glaubend, wird er durch die unaufhorliche Wiederkehr dieser
Schwankung weit fortgefiihrt von jener Morgenrdte des Lebens, wo nichts
in seinen Augen, weder die Wirklichkeit der Tugend, noch die Gewissheit
threr VerheiBungen verdunkelte.

Also, meine Briider, selbst das, was es Grofites und Wahrstes gibt, 16st sich,
wie eine Blume, von diesem Kranz von Uberzeugungen und Hoffnungen,
der unsere junge Stirn umwand, los; die Enttduschung, in Bezug auf die Tu-
gend, wird unter die Zahl unserer Verluste gezahlt, oder, wenn Ihr wollt,
wird unserm Wissen hinzugefiigt; und von diesem ganzen Leben, in wel-
ches wir ein so volles Vertrauen gesetzt hatten, bleibt uns nichts Ganzes
mehr.

Und wenn Alles ganz geblieben wire, so wiirden wir nur um so lebhafter
den Schmerz einer andern Entdeckung fiihlen, der wir nicht entgehen kon-
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nen. Ganz geschmiickt mit jenen Tauschungen, eilt dieses Leben dem Tod
entgegen. Mit jedem Schritt wird sein Lauf beschleunigt. Man wusste wohl
beim Beginn des Lebens, dass man nicht immer leben wiirde; aber wer er-
wartete, so wenig zu leben? Wer rechnete nicht darauf, dass wenigstens die
Jahre den Jahren gleich sein wiirden? Wer hétte geglaubt, dass ein jedes von
thnen kiirzer sein wiirde, als das vorhergehende, dass die Fliichtigkeit der
Zeit immer zunehmen, und, ohne die Zahl unserer Jahre zu vermindern,
doch die Ausdehnung unserer Laufbahn verringern wiirde? Niemand, meine
Briider, Niemand; und dies ist so wahr, dass die Jiingsten unter meinen Zu-
horern mir in Bezug auf das Entflichen der Tage keinen Glauben schenken
werden; man glaubt nicht daran, bevor man es nicht empfunden hat; noch
einmal, nur indem man lebt, enttduscht man sich liber das Leben; und diese
so notwendige Illusion ist die letzte, welche uns verlasst.

Das, meine Briider, das heif3t lernen! Der Gegenstand ist umfassend, und
wie abgekiirzt auch das Leben sei, das ganze Leben reicht nicht dazu hin;
lebte man ein Jahrhundert, man wiirde ohne Aufhoren lernen. Wenn Thr
sagt, dass der logische Schluss von alle diesem die Verzweiflung ist, so habt
Ihr vielleicht Recht; gliicklicher Weise legt der Mensch sein Schicksal nicht
in die Gewalt der Logik. Der Reiz zu leben ist grof3; bei der Entbehrung al-
ler Giiter ist Leben noch etwas; und welches wére librigens ein von Allem
entbloBtes Leben? Die Vorsehung ist so freigebig gegen den Menschen ge-
wesen, dass der Mensch nicht alle thre Gaben hat vernichten konnen; es
bleibt immer, um uns an das Leben zu fesseln, genug von jenen Gitern,
welche bestimmt waren, uns an Gott zu fesseln; wir fithlen uns viel mehr
verarmt, als arm, und obgleich dieses Gefiihl schlimmer ist, als die Armut,
so lasst es uns doch, da wir es nur schwach und in Zwischenrdumen emp-
finden, mehr Gliick, als man glauben sollte; ein Gliick, welches so lange
dauert, als uns unbekannt ist, dass die meisten unserer Verluste unser eige-
nes Werk sind, und dass wir viel weniger Wert haben, als unser Schicksal.
Aber auch dahin gelangen wir, selbst dies zu lernen; und es ist dies der drit-
te Gegenstand der Belehrung, deren Gang Euch anzugeben ich unternom-
men habe.

Man muss damit anfangen zu bemerken, dass es zwei Arten sich zu erken-
nen gibt, eine natiirliche, und eine andere, die ich iibernatiirlich nenne. Die
erstere ist beschrankt und unvollstdndig; die letztere geht der Sache auf den
Grund und erschopft sie; die erstere ist mehr ausgedehnt als tief, die letztere
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umfassend nach allen Richtungen. Von der einen dieser Erkenntnis zur an-
deren ist eine Kluft, die Gott allein ausfiillen kann, und er fiillt sie aus, in-
dem er sich der Seele zu erkennen gibt; alsdann nur erkennt sie sich wirk-
lich; denn da das Geheimnis ihres Ubels in ihrer Trennung von ihrem Prin-
zip, welches Gott ist, lag, so muss die Wiedervereinigung mit ihrem Prinzip
fiir sie zu gleicher Zeit sowohl die hochste Offenbarung, als das wahre und
einzige Heilmittel sein.

Allein bis dahin, wo dieser gottliche Strahl in ihre Nacht gefallen ist, durch-
dringt ein wahres, obschon weniger helles, Licht die oberen Schichten die-
ser Finsternis, und bis auf einen gewissen Punkt kann der, auf seine natiirli-
chen Mittel und auf die Belehrungen der Zeit und der Erfahrung beschrank-
te, Mensch zu seiner Selbsterkenntnis gelangen.

Nun, welches ist die Natur dieser Erkenntnis? Geht er von einer vollen
Uberzeugung seiner Schwiéche zu einer gro3en Meinung von seiner Stirke
tiber? oder folgen sich diese Entdeckungen in umgekehrter Art?

Wer unter uns, meine Briider (ich abstrahiere von dem Einfluss des Evange-
liums), findet sich, zum reiferen Alter gekommen, starker, besser und rei-
ner, als er sich in seiner Jugend fand? Wer unter uns erinnert sich nicht im
Gegenteil mit Wehmut, mit welchem Vertrauen in seine eigene Natur er in
die Welt trat? Wie hatten damals noch so wenig Leidenschaften unser Herz
erfasst; wie wenig Verantwortlichkeit kniipfte sich an unsere Handlungen,
kein sichtbares Hindernis stellte sich zwischen uns und die Tugend. Die Tu-
gend, an sich selbst so schon, erschien uns unter ithren wahren Ziigen, so
lange wir kein Interesse hatten, ihr Bild zu verandern. Der Mensch, in der
Tat, hasst sie nicht fiir sich selbst, sondern der Hindernisse wegen, welche
sie seinen Wiinschen entgegenstellt; und wenn ihre Gegenwart keinen
Zwang mit sich brachte und ihr Anblick keine Demiitigung, so wiirde er nie
authoren, seid davon iiberzeugt, sie schon zu finden und sie zu lieben. Eine
solche ist seine Gesinnung beim Beginn seiner Laufbahn, und ein solches
ist das Prinzip seines Vertrauens in sich selbst. Er liebt die Tugend, insofern
er im Stande sein wird, sie zu iiben, und er zidhlt darauf, dass er es immer
sein wird, denn er zahlt seine Leidenschaften nicht mit, welche er noch
nicht kennt. Allein sie kommen, die Leidenschaften; sie machen Anspruch
auf thren Anteil im Leben, und dieser Anteil, es 1st das Ganze; die Leiden-
schaft von der einen Seite, die Tugend von der anderen, sind beide gleich
anspruchsvoll, unersittlich; allein die Leidenschaft, das ist ein lebendes,
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wirkliches Wesen, es ist der Mensch selbst; und die Tugend, das ist eine
Idee, bis dass sie, in unserer Seele mit dem Gedanken von Gott vereint, ich
will nicht sagen, eine Leidenschaft, sondern die stirkste, die gebieterischste
Liebe geworden ist. In diesem Kampf zwischen einem Wesen und einem
Prinzip, zwischen dem Leben und einer Idee, ist es das Wesen, ist es das
Leben, welches siegen muss; und die einzige Rache der besiegten Idee be-
steht darin, dass sie ein bald klagendes, bald drohendes Murren erhebt, wel-
ches schwicher wird, je weiter es sich im Leben fortsetzt. In den ersten Ta-
gen des moralischen Lebens, welch eine Meinung von der Heiligkeit der
Pflicht, und, so zu sagen, von der Unmdéglichkeit, sie zu verlegen! welcher
Sinn fiir die Reinheit! welcher Widerwille gegen Alles, was ihr zu nahe
tritt! welches Staunen bei dem Anblick der menschlichen Niedrigkeit und
Verdorbenheit! welche Unbekanntschaft mit ihren Wegen! welche Unkennt-
nis ihrer Berechnungen und selbst ihres Zweckes! welch heftiger Unwille
gegen das Schlechte! welche Wiinsche, welche Versprechungen, es durch
unsere Reden zu bekdmpfen, ihm durch unser Beispiel entgegen zu treten!
welche Gewissheit, Sieger in diesem Kampf zu bleiben! welche Empdrung
bei dem Gedanken, dass es uns nur reizen konnte! Das Schlechte jedoch ist
schon da; das Ideal hat schon gelitten; bei unseren ersten Schritten sind wir
wiederholt gefallen; allein in dieser Zeit der Uniiberlegtheit z&hlt man weni-
ger, wie hiufig man gefallen ist, als wie selten man fallen wird.

Gliickliches Alter! Feste der Hoffnung! wie schnell verdunkelt sich euer
Glanz!

Eine nach der andern, treten die Leidenschaften hervor; man widersteht zu-
erst, und darauf unterhandelt man. In diesem ungleichen Streit besteht alles,
was man flir gewOhnlich erlangt, darin, dass man seine Niederlage und sei-
ne Schmach vereinfacht, dass man unter einer einzigen Leidenschaft erliegt,
welche die Stelle von mehreren, sich nicht mit einander vertragenden, Lei-
denschaften einnimmt; und man lasst seinem Gewissen die Ehre eines Er-
folges, welches nur der der Notwendigkeit ist; und man will nicht sehen,
dass die Leidenschaft, der man sein Leben unterworfen, die ganze Kraft al-
ler der Leidenschaften geerbt hat, welche ihr ihre Rechte abgetreten haben,
so dass man dennoch durch alle zusammen besiegt worden ist! Allein was
hilft diese elende Tduschung? Man ist besiegt, und man fiihlt es. Es ist kei-
ne Rede mehr davon, seine Verluste zu leugnen, sondern sich darein zu er-
geben, sich an diese neue Welt zu gewdhnen, in die man unter den Auspizi-
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en der Siinde eingetreten ist, sich mit diesen Sitten vertraut zu machen, die
uns kurz zuvor anwiderten, sich in diesen Berechnungen zu iiben, die man
niemals machen wollte, sich in dieser Gesellschaft zu akklimatisieren, wel-
che man so hoch von oben angesehen und so tief verachtet hatte! Man muss
sich einem ndheren Umgang, Vertraulichkeiten, einer schimpflichen Verbrii-
derung unterwerfen. Man muss, von den Hohen des Lebens in die Finsternis
gestiirzt, wohin so viele Andere uns vorangegangen sind, alle diese Toten
be1 unserm Herannahen sich erheben sehen und sie rufen horen: ,,Du bist
geworden wie einer von uns!‘“ Man muss sich iiben (o, die harteste der Prii-
fungen!), sich selbst zu verachten! Man muss sich erkennen und sich ertra-
gen!

Man erkennt sich, meine Briider; aber wie? Es ist interessant, es zu beob-
achten. Der Mensch findet sich nicht so schnell in seine Erniedrigung, und
ergibt sich niemals ganz darein. Bei jedem Schritt, den er im Leben macht,
hat er das Bediirfnis, sich zu liberreden, dass er aufrecht geht; und aus dem
Bediirfnis der Tauschung entsteht die Tauschung selbst, welche, unmoglich
in Bezug auf das Ganze, immer moglich im Einzelnen ist. Man kennt sich
wohl im Allgemeinen, aber in jedem Augenblick ist man sich unbekannt.
Man verachtet sich in der Totalsumme seiner Handlungen und man betet
sich in jeder einzelnen derselben an. Eine jede (ich spreche von unseren ge-
wohnlichen Handlungen) geschieht mit einer Art von Uberzeugung; man
mengt der Stinde, ich weil3 nicht, welche Gewissenhaftigkeit, der Liige, ich
weil} nicht, welche Ehrlichkeit bei, die unserer Handlungsweise, unserer
Rede etwas Liebenswiirdiges oder Imponierendes gibt, wovon der Eindruck
auf die andern um so sicherer ist, als wir die ersten gewesen sind, welche
thn empfangen haben.

Aber wird die Kenntnis unserer selbst, so allgemein sie ist, nicht bewirken,
dass wir uns mit der Menschheit und mit dem Leben wieder ausséhnen, so-
bald wir erkannt haben, dass wir die Fehler der ersteren teilen, und dass wir
es selbst sind, welche dem letzteren den besten Teil seines Wertes und sei-
ner Schonheit rauben? Wird nicht der letzte Teil unserer schmerzhasten
Wissenschaft den Eindruck der beiden ersteren mildern? Dies wire gerecht,
meine Briider, aber dies ist nicht natiirlich. Nichts Sanftes, nichts Reines
kann aus dem, was uns demdiitigt, wenn es uns nicht zugleich riihrt, hervor-
gehen. Die Fehler des Lebens und der Menschheit vergrofSern sich um die
unseren. Je mehr wir gezwungen sind, uns zu hassen, je mehr hassen wir
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das, was uns umgibt. Unsere innere Unzufriedenheit ist eine Galle, welche
sich liber alle Gegenstinde verbreitet. Hier kann man bemerken, wie méch-
tig die Logik des Herzens die des Verstandes widerlegt. Nichts wiirde dieser
letzteren geméBer sein, als Nachricht fiir die Fehler zu haben, welche wir
bei uns selbst anerkennen; allein priifen wir genau, so finden wir, dass es
gerade diese Fehler sind, fiir welche wir uns am unerbittlichsten zeigen. Es
sind diese, welche wir besser durchschauen, deren geheimes Spiel bei unse-
rem Néchsten wir besser erfassen; wir hassen sie in ihm mit dem ganzen
Hass, mit welchem wir sie in uns verschonen; wir entrei3en unserer Brust
und richten gegen unsere Briider den Pfeil, von dem wir uns selbst durch-
bohrt fithlen. Wir verfolgen, wir bestrafen unsere Schwéachen in der Person
Anderer; unsere Nebenmenschen haben uns, ithnen selbst zum Trotz, zu
Vertrauten, zu Richtern ihrer geheimsten Regungen, die wir erraten, die wir
vorhersagen, die wir im Voraus bezeichnen; wir durchschauen den ganzen
Fehler und alle seine Folgen in seiner kaum gefassten Absicht; also die Ent-
deckungen, welche wir in unserem eigenen Herzen gemacht haben, lassen
uns entsprechende in dem Herzen Anderer machen; seltener hilft uns die
Beobachtung Anderer, uns selbst besser kennen zu lernen. Allein, wie dem
auch sei, das Feld unserer Forschungen erweitert sich unauthorlich; jeder
Tag vermehrt den Schatz unserer bitteren Wissenschaft; wir lernen immer-
dar, immerdar, und wir kommen nimmer zur Erkenntnis der Wahrheit.

Denn gebe ich auch zu, meine Briider, dass dies Alles Wahrheiten sind, im-
mer ist es nicht die Wahrheit. Es ist mit diesen Wahrheiten wie mit einer
Menge auf gut Gliick und ohne Ordnung auf ein Papier hingeworfener und
verbreiteter Worter und Phrasen. Vielleicht bilden alle diese Phrasen und
Worter zusammengenommen ein bewunderungswiirdiges Gedicht; allein
das Gedicht ist nicht da, bis dass der Dichter dazukommt, und aus diesen
zerstreuten Elementen sein Meisterwerk wieder zusammenformt, indem er
thnen die Einheit seines lebendigen Gedankens ausdriickt. Diese Wahrhei-
ten, welche wir ohne unseren Willen gewonnen haben, bilden, so gewiss
und klar auch jede einzelne sein mag, in unserem Geist nur ein anarchisches
Chaos, ein Gewebe von Widerspriichen. Dieses Chaos, diese Widerspriiche,
wire das die Wahrheit? Die wohl erkannte Wahrheit muss die eine oder die
andere von diesen beiden entgegengesetzten Wirkungen hervorbringen: sie
muss uns rettungslos verzweifeln lassen, oder uns maBlos trosten, uns ganz
gliicklich oder ganz ungliicklich machen; doch das, was wir iiber die
Menschheit, iiber das Leben und tiber uns selbst gelernt haben, hat einen zu
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unbestimmten Charakter, um die eine oder die andere jener beiden Wirkun-
gen zu erzeugen. Es bleibt dieser Menschheit die wir hassen etwas, diesem
Leben, das wir geringschéatzen, selbst diesem Herzen, das wir fiir so entge-
gengesetzte Gefiihle schlagen fiihlen. Immer wieder tritt etwas ein, das uns
von unserem Hass, unseren Sorgen, unserer Demiitigung abzieht. Immer
vermischt sich mit unserm Ungliick etwas, das es betdubt oder einschlifert.
Man ist nicht gliicklich, man ist nicht zufrieden. Das in der Stille der inne-
ren Beschauung befragte Gewissen erklért, dass man so nicht leben kann;
man lebt nichts desto weniger, man ergibt sich, man gewohnt sich; man at-
met eine verpestete Luft, allein es ist zuletzt doch Luft, und das aus seinem
natiirlichen Klima, der Gewissheit und dem Frieden, verbannte menschliche
Herz gewohnt sich daran, gleich dem alten Seemann, von dem Abgrund ge-
wiegt zu werden und bei dem Toben der Wellen einzuschlafen.

Doch bei jedem Mal, wo er in sich kehrt, ruft ihm eine vernehmliche Stim-
me zu, dass, nachdem er so viele Dinge gelernt hat, er die Wahrheit immer
noch nicht kennt. Vereinigen wir mit dieser Stimme des Gewissens die
Stimme von St. Paulus. Fiir St. Paulus hat die Wahrheit nicht die beiden
Seiten, welche ihr gezwungener Weise die menschliche Unwissenheit gibt;
fiir ithn heif3t es nicht: Verzweiflung oder Friede, Ungliick oder Gliick, son-
dern einzig und allein: Gliick, einzig und allein: Friede. Fiir ihn ist die Frage
durch eine entscheidende Tatsache geldst. Die Wahrheit hat in seinem Ge-
danken nur wohltédtige Kennzeichen. Die Wahrheit stellt den Frieden wieder
her, und, trotz aller Eurer Entdeckungen, habt Ihr den Frieden nicht. Die
Wahrheit heiligt; und, nachdem Ihr so viel gelernt habt, seid Thr nicht heilig.
Die Wahrheit demiitigt, und alle Eure Erfahrungen haben Euch die Demut
nicht eingefloft. Die Wahrheit macht frei- und so gelehrt Ihr auch sein
mogt, Thr seid nicht frei. Die Wahrheit geht Hand in Hand mit der Men-
schenliebe; sie lehrt, sie gebietet die Nachsicht, und Eure traurigen For-
schungen haben Euch nur unbarmherziger in der Strenge Eurer Urteile ge-
macht, und Euch gelehrt, nur gegen Euch selbst nachsichtig zu sein. Wie al-
so konntet Ihr die Wahrheit besitzen, wenn das ihre Kennzeichen sind? Und
wie sollte der Apostel nicht Recht haben, wenn er Euch sagt, dass, immer-
dar lernend, Thr nicht zur Erkenntnis der Wahrheit kommt?

Sucht Ihr zum wenigsten diese Wahrheit, deren Mangel Thr so wohl fiihlt?
Auch das nicht einmal. Thr habt gerade genug gelernt, um zu wissen, dass
Ihr sie nicht besitzt; das natiirliche, unvermeidliche Endresultat Eurer Er-
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werbungen besteht darin, dass IThr Eure Armut fiihlt; allein Thr wollt in die-
ser Art gern arm sein, denn in Euren Augen ist das Bewusstsein einer sol-
chen Armut Reichtum. Der Stolz, hat ein christliches Genie gesagt, der
Stolz wiegt all unser Elend auf; es ist etwas, hat er ferner gesagt, sich elend
zu fiithlen; allein er hat nicht gesagt, dass dieses Etwas Alles sei; und wie
viele Menschen scheinen davon iiberzeugt? Ja, der Stolz wiegt all unser
Elend auf; ja, die beklagenswerte Genugtuung, besser wie Andere die Er-
niedrigung unserer Bestimmung und unserer Natur gesehen zu haben, das
Vergniigen, mit unserm ungliickseligen Scharfsinn zu prahlen; die Eitelkeit,
aus der Masse der Leichtglaubigen herauszutreten und Platz unter den Ent-
tduschten zu nehmen; die unnatiirliche Freude, seine Wunden und die der
Welt aufzudecken, das ist es, womit wir uns selbst die Entbehrung der
Wahrheit vergelten.

Nun, meine Briider, wenn wir die Lobredner der Menschheit bemitleiden
missen, welches Gefiihl, glaubt Ihr wohl, dass uns die einflo3en miissen,
welche absichtlich mit einer bitteren Wollust, die Satire derselben machen,
und uns, unter dem Schall der Sarkasmen und unter den Ausbriichen eines
gottlosen Lachens, zu dem Grab der Hoffnung schleppen? Mit welchem
Namen muss man die bezeichnen, welche Euch ohne Notwendigkeit mit
dem Zurschaustellen einer unheilbaren Krankheit und eines trostlosen Miss-
geschicks beschimpfen? Gewiss, wenn je der Einfluss des Konigs des Bo-
sen wahrscheinlich scheinen sollte, so ist es, wenn er - das Licht auf die be-
triibendsten Seiten der menschlichen Bestimmung werfend, unsere Blicke
unauthorlich darauf hinleitend, die Entdeckungen dort vervielfachend und
unseren Stolz durch das Bild unsers Elends trunken machend - uns auf der
Grenze anhilt, welche zu tiberschreiten fiir uns so wichtig ist, und die edels-
te Neugierde durch dies verhdngnisvolle Wort unterdriickt, welches einst
die Verdammung des Gerechten besiegelte: ,,Was ist die Wahrheit?*

Was ist die Wahrheit? Wohlan! Was auch eine unheilvolle Stimme dariiber
sagen, und was mit ihr die schlechten Leidenschaften unserer Natur im
Chor wiederholen mogen, wir wollen es wissen; wir wollen die Wahrheit
kennen; wir wollen sie wirklich besitzen, denn sie existiert: allein es gibt
zwel Arten, sie zu empfangen lasst uns erfahren, welches die rechte ist.
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Das Lernen ohne Ende. 2. Rede

2. Tim. 111,7.

wLernen immerdar, und konnen nimmer zur Erkenntnis der Wahrheit
kommen.*

Zweite Rede.

Die Wahrheit, welche wir so oft in unserer vorhergehenden Rede genannt
haben, jedoch ohne sie zu definieren, ist die evangelische Wahrheit.

Eine, und zugleich zusammengesetzt, verbindet diese Wahrheit die Kennt-
nis von uns selbst und die Kenntnis von Gott; von uns in Beziehung auf
Gott, von Gott in Beziehung auf uns; mit andern Worten: die Verdammung
und das Heil, den Verfall und die Wiederherstellung.

Diese Wahrheit, das ist die Wahrheit, das ist die vollstindige Offenbarung
alles dessen, was uns hienieden riicksichtlich unserer selbst und riicksicht-
lich Gottes zu wissen notig ist. Sie lasst tausend Gegenstande des Wissens
auller sich; aber in Bezug auf ihren Gegenstand, dessen unvergleichliche
Wichtigkeit alle andern Gegenstande des menschlichen Wissens vernichtet,
lasst sie dem, der sie empfangen hat, nichts Wesentliches zu wiinschen tib-
rig. Und, bewundernswiirdige Erscheinung! vollstindig beim Beginn der
Erkenntnis, gleich mit einem Mal ganz hingestellt, geeignet, mit einem ein-
zigen Blick umfasst und mit einem Atemzug ganz aufgenommen zu wer-
den, ist sie deshalb nicht weniger fortschreitend; ihr Licht wéichst mit jedem
Tag wihrend der langsten Laufbahn; die Ansichten, unter denen sie sich
zeigt, vervielfachen sich durch die Ansichten, unter denen das Leben er-
scheint; immer dieselbe, ist sie immer neu; ein Augenblick reicht hin, um
sie zu besitzen, Jahrhunderte reichen nicht hin, um sie zu ergriinden: in die-
sem Sinn findet auch hier ein Lernen ohne Ende statt. Sie geniigt also den
beiden entgegengesetztesten Bediirfnissen der menschlichen Natur, dem
Bediirfnis der Ruhe und dem Bediirfnis des Handelns.

Diese Wahrheit, deren Inhalt eine Tatsache ist, welche wir nicht haben
schaffen, ja welche wir nicht einmal begreifen konnen, ist uns offenbart
worden; und eben so wie es uns nicht gegeben ist, sie zu erfinden, eben so
hingt es auch nicht von uns ab, sie zu glauben. Die Unmoglichkeit, sie ohne
den Beistand des heiligen Geistes wahrhaft zu glauben, ist ein Teil dieser
Wahrheit selbst und ein Gegenstand des christlichen Glaubens. Und nichts
desto weniger, weit entfernt, in keiner Beriithrung mit unserer Natur zu ste-
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hen, entspricht sie, im Gegenteil verbindet sie sich innigst mit alle dem, was
unsere Natur Tiefstes und Unverdnderlichstes besitzt. Sie fiillt eine Leere in
ithr aus, sie erleuchtet ihre Finsternis, sie verbindet die in ihr getrennten Ele-
mente, sie erschafft die Einheit in ihr; sie macht nicht blof3 an sich glauben,
sie macht sich auch fiihlbar, und wenn die Seele sie sich angeeignet hat, so
unterscheidet sie sich nicht mehr von den urspriinglichen Glaubensvorstel-
lungen derselben, von diesem natiirlichen Licht, das jeder Mensch mit auf
die Welt bringt. Mit einem Wort, entstanden in einer unendlich viel hoheren
Region, als unsere Vernunft und als unsere Natur, verbindet sie sich und bil-
det sie ein zusammenhadngendes Ganzes mit den unleugbaren Wahrheiten,
von denen unsere Natur und unsere Vernunft und Zeugnis geben; nur haben
sich nicht unsere Gedanken zu ihr emporgehoben, sondern sie ist, um sich
unseren Gedanken anzuschlieen, aus dem Schof3 des unzugéinglichen Lich-
tes zu uns herniedergestiegen.

Hieraus ist es ersichtlich, meine Briider, dass wir bei dem Erfassen der
Wahrheit nicht blof nicht miiflig und neutral bleiben, sondern dass dieses
Erfassen vielmehr die lebendigsten und empfindlichsten Teile unserer Natur
in Anspruch nimmt und in Bewegung setzt. Das Erfassen der Wahrheit,
wenn gleich alle Gnade und alle Ehre davon dem gottlichen Geist darge-
bracht werden muss, ist dennoch in unserm Leben mehr wie eine Begeben-
heit, es ist ein Akt, der moralischste, der tiefste Akt, den wir vollziehen
konnen; ein Akt, bei dem es von uns abhéngt, ob wir ithn lieber auf die eine
als auf die andere Art vollbringen wollen; ein Akt, zu dem wir ermahnt, bei
welchem wir geleitet, und in Bezug auf den wir gelobt oder getadelt werden
konnen.

Auch bezeichnet St. Paulus, meine Briider, wenn er uns von Leuten spricht,
die immerdar lernen, ohne je zur Erkenntnis der Wahrheit zu kommen, da-
mit nicht blof ein Ungliick, sondern zugleich einen Fehler. Dieser Fehler ist
nicht blofl den Menschen eigen, von welchen wir in der vorhergehenden
Rede gesprochen, jenen Menschen, welche, durch natiirliche Mittel von so
vielen einzelnen Wahrheiten tiber die menschliche Natur, iiber sich und iiber
das Leben unterrichtet, es bei diesem Anfang der Erkenntnis bewenden las-
sen und diesseits der Wahrheit selbst stehen bleiben, welche ihnen dargebo-
ten und verkiindet ist; sondern dieser Fehler ist auch einer andern Klasse
von Menschen eigen, welche, wenn sie gleich, wie es scheint, weiter vorge-
schritten und iiber die Grenze vorgedrungen sind, welche die natiirliche Of-
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fenbarung von der iibernatiirlichen scheidet, welche, wenn, mit einem Wort,
sie gleich die iibernatiirliche Offenbarung angenommen, sie doch nicht so
ergriffen haben, wie sie sie hitten ergreifen sollen; welche, anstatt sie threm
ganzen Wesen innig zu verbinden, sie nur mit ihrem Verstand, d. h. mit
dem, was es am meisten AuBeres in ihrem inneren Menschen gibt, aufge-
nommen haben. Diese Menschen, scheinbar in einer hoheren Sphére als die
ersteren, konnen, wie jene, viel lernen, immerdar lernen, und nicht zur Er-
kenntnis kommen; sie konnen, mit einem Wort, in der Wahrheit selbst, der
Wahrheit fremd bleiben.

Sollte es Jemand sonderbar finden, dass man sich eine Tatsache durch den
Verstand angeeignet haben kann, ohne sie dessen ungeachtet zu erkennen,
so wiirden wir ihn nicht blof3 auf das Evangelium verweisen, welches iiber-
all das, was wir aufstellen, voraussetzt, welches tiberall mit dem Namen der
Erkenntnis etwas Hoheres bezeichnet, als einen Akt oder einen Zustand des
Geistes: sondern wir wiirden uns auch auf die Natur der Dinge und auf den
Sinn der Worte berufen. Die Erkenntnis hat verschiedene Werkzeuge und
verschiedene Sitze, je nach den verschiedenen Objekten. Man erkennt mit
den Augen die Gegenstinde des Gesichts, mit den Ohren die des Gehors,
mit dem Herzen die des Herzens, mit dem Verstand die Begriffe aller dieser
Gegenstdnde. Der Verstand gibt uns also nur die Begriffe der Dinge, nicht
thren Eindruck, ihre Wirklichkeit. Und wenn er in der eigentlichen Wissen-
schaft geniigt, welche nur die Begriffe der Dinge und ihre logische Uberein-
stimmung zum Gegenstand hat, so geniigt er nicht in der Sphire der Tatsa-
chen, deren Zweck ist, mit den lebendigen Kréften der Seele in unmittelbare
Beriihrung gesetzt zu werden, und welche, aullerhalb dieser Beriihrung,
thren Charakter, ja das Vernunftgeméfe ihres Vorhandenseins verlieren
wiirden. Allerdings, in dieser Art der Erkenntnis, wie in jeder andern, hat
der Verstand Funktionen zu erfiillen, allein die Wahrheit bleibt nicht vor
dem Spiegel stehen, den er ihr hinhilt: sie dringt durch ihn hindurch, um
sich in dem innersten Spiegel der Seele abzuspiegeln; und man kann von
den Wahrheiten dieser Ordnung sagen, dass sie nur vernommen, nur ver-
standen werden, in so fern sie in diesem Teil unseres Ich wiedertonen, wel-
cher der Sitz unserer zarten Gefiihle, und folglich der wahre Mittelpunkt
unseres Lebens ist.

Man hat sich in der Welt daran gewohnt, dem Wort ,,Wahrheit* einen zu
speziellen und zu beschrankten Sinn beizulegen; man versteht darunter ge-
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meinhin nur die Ubereinstimmung der Darstellung mit dem dargestellten
Gegenstand; allein die Wahrheit kann den Tatsachen wie den Ideen beiwoh-
nen. Die Ubereinstimmung des Mittels mit dem Zweck, der Handlung mit
dem Prinzip, des Lebens mit der Idee, alles dies ist auch die Wahrheit: das,
was man Tugend nennt, ist nichts anderes, als die Wahrheit in der Gesin-
nung und in der Handlung. In Dingen der Moral trennt sich die Wahrheit
nicht vom Leben, da ist sie das Leben selbst; und wenn, anstatt in das Le-
ben iiberzugehen, sie in dem Gedanken bleibt, so verdient sie nicht den Na-
men der Wahrheit. Wenn man fragt, ob ich in der Wahrheit bin, wiinscht
man nicht zu erfahren, was ich weil}, man will wissen, was ich bin.

Wenden wir diese Ideen auf die christliche Wahrheit an, so finden wir, dass
in der Wahrheit sein hei3t: durch unsere Gesinnungen und durch unseren
Wandel Christus immer dhnlicher werden, ithm geistig in Allem, was ithm
begegnet ist, nachfolgen: in seinem Tod, indem wir der Siinde absterben, in
seiner Auferstehung, indem wir wiedergeboren werden, in seinem unsicht-
baren Ruhm, indem wir verborgen mit ihm in Gott leben; wir miissen, mit
einem Wort, geistig das ganze Leben Christi wiederleben. Dies nur allein
nennt man die Wahrheit erkennen, in der Wahrheit sein.

Wenn die Religion etwas Anderes wie eine Wissenschaft, wenn sie ein von
einer Tatsache ausflieBendes Leben ist, so ist es klar, dass sie nicht dem Ge-
biet der Vernunft allein angehort, und dass der, welcher in ihr nur ein Ge-
baude von Ideen sieht, aullerhalb der Wahrheit bleibt. Und widmete er jeder
einzelnen dieser Ideen, ithren gegenseitigen Beziehungen, ihrem Ganzen al-
le nur mogliche Aufmerksamkeit, machte er jeden Tag auf diesem Feld ir-
gend eine neue Entdeckung, alle diese Fortschritte wiirden ihn der Wahrheit
nicht um einen Zoll ndher bringen; was er gelernt hat, mag ganz genau wahr
sein, aber es ist nicht die Wahrheit.

Werfen wir einen Blick auf das weite Gebiet der religidsen Forschung. Wir
finden daselbst zunichst Tatsachen, welche wir unserm Gedéachtnis anzu-
vertrauen haben: die Religion ist verflochten in das Gewebe einer langen
Geschichte, die sich von den ersten Tagen der Welt durch mehrere Reichs-
Generationen hindurch erstreckt, alle Namen und alle Erinnerungen mit
sich fiihrend, die Geschichte des Weltalls umfassend. Wie viel Menschen
mit thren Charakteren, wie viel Einrichtungen mit ihren Prinzipen, wie viel
Begebenheiten mit ithren Ursachen zeigt sie unseren Blicken, seit dem
Schicksal des ersten Paares bis zu dem gegenwartigen, so verwickelten und
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so problematischen, Zustand der menschlichen Gesellschaft! wie viele an
jede dieser Tatsachen sich anschlieBende Tatsachen! wie die Ansichten sich
vor unseren Augen vervielfachen! wie das Nachdenken diese Geméilde un-
aufthorlich verjlingt! Allein diese Geschichte, auf der die Religion begriindet
ist, will geglaubt und folglich bewiesen sein. Hier 6ffnet sich der menschli-
chen Tatigkeit ein noch weiteres Feld. Die Vorsichtsmafregeln eines wah-
ren und ernsten Vertrauens haben einen Weg gebahnt, der durch die Vorur-
teile des Unglaubens und die unwillkiirlichen, aus den allméhligen Entde-
ckungen entstandenen, Zweifel erweitert worden ist, und der, bereit sich zu
schlie3en, sich immer wieder 6ffnet, um sich von Neuem zu schlielen, um
sich noch wieder zu 6ffnen. Ein aufgegebener Einwurf lasst einen andern
erstehen; das Feld der Diskussion wechselt von Epoche zu Epoche; man
greift die Religion in ihrer historischen Grundlage an, mit den Naturwissen-
schaften, mit den Denkmailern, mit der Metaphysik, oder vielmehr mit allen
Widerstrebungen des Herzens, welche von allen Hilfsquellen des Geistes
unterstiitzt werden; und die Wahrheit, nachdem sie tausend Gegner auller
Gefecht gesetzt hat, die sich nicht wieder erheben werden, steht tausend an-
dere mit neuen, oder, besser gesagt, in dem Geiste eines neuen Jahrhunderts
gestiahlten Waffen sich erheben, so dass der Glaubende, welcher seine intel-
lektuelle Tétigkeit nach dieser Seite hinwendet, dort, wenn er will, Arbeit
fiir sein ganzes Leben findet. Und geht er von dem Gebiet der Apologetik in
das der christlichen Philosophie iiber, welch ein unendliches Feld tut sich da
vor ithm auf! Das System des Christentums, das heif3t, die Beziehung seiner
Teile unter einander, und die Beziehung aller zusammen zu einer Grund-
Idee, zu einem einzigen Zweck; die Vergleichung dieser Religion mit der
menschlichen Natur, nach welcher, wenn man sich so ausdriicken darf, Gott
das Mal3 dazu genommen und den Plan dazu gemacht hat; die gegenseitige
Erklarung des Christentums durch die Natur und der Natur durch das Chris-
tentum; die Definition des christlichen Geistes und seine Anwendung auf
die Einzelheiten des Lebens; die Parallele zwischen diesem Systeme und al-
len anderen, deren jedes, auller Stand, Stich zu halten und Rechenschaft
iber alle Tatsachen zu geben, irgend eine grof3e Liicke gelassen hat, die Je-
sus Christus ausgefiillt, irgend eine unendliche Schwierigkeit, die er geho-
ben hat; mit einem Wort, die durch das Christentum bewirkte Versohnung
aller Widerspriiche, aller verzweiflungsvollen Dualismen, aus denen das
Leben und unsere Natur selbst gebildet zu sein scheinen: das ist es, meine
Briider, was Euch eine Idee, allein eine sehr schwache Idee, von den unend-

266



lichen Forschungen gibt, in welche das Studium der christlichen Philoso-
phie einen beobachtenden und nachdenkenden Geist verwickeln kann; und
dies 1st noch nicht alles. Die Religion kann als eine Tatsache angesehen
werden, welche zwischen au den Tatsachen Platz nimmt, aus denen das
menschliche Leben besteht, welche dieselben beherrscht, thnen seinen Cha-
rakter ausdriickt, sie zur Einheit, sei es mit ihr, sei es unter einander, zwingt;
Ihr seht sie, bald mit dem Gewicht ithrer Masse, bald mit der Kraft ithrer Be-
wegung, oder der unwiderstehlichen Sanftmut ihres Einflusses, in die wei-
testen Ridume und in die letzten Schlupfwinkel des menschlichen Daseins
eindringen: méchtiger Saft, mit dem der Stamm des Baumes erfiillt ist, und
welcher unwahrnehmbar bis in die duBBersten und feinsten Spitzen seiner
Aste flieBt. Das Privatleben und die 6ffentliche Gesellschaft, die Gesetze
und die Sitten, die Literatur und die Kiinste, Ales, bis zur Leitung der mate-
riellen Interessen hin, wird christlich unter dem Einfluss des Christentums;
es verwandelt Alles in seine eigene Substanz; mit thm wird Alles Religion;
eine vollkommene, zugleich logische und moralische Konsequenz bildet
sich zwischen allen Teilen des menschlichen Lebens; dieses Leben verliert
keines seiner natlirlichen Elemente; es opfert nur die gefahrlichen, schon
durch die Weisen aller Zeiten verdammten Uberfliissigkeiten auf; es behélt
selbst mehr bei, als jene strengen Geister beizubehalten gewiinscht hétten,
welche die Schwachheit ihrer Mittel zur Ubertreibung gezwungen hat, und
welche der Natur um so viel mehr aufgebiirdet haben, als sie ihr weniger
einzufloBen im Stande waren.

Was konnte ich nicht alles sagen, doch ich halte hier inne, aus Furcht, zu
spat inne zu halten; ich wiirde alle Grenzen iiberschreiten, wollte ich, ich
sage nicht, neue Gegenstinde des Studiums angeben, sondern nur an die er-
innern, welche seit langer Zeit bezeichnet worden sind. Beurteilt hiernach,
welche Ideen-Ernte fiir den Verstand auf diesem letzten Gebiet wachst, und
gesteht, indem Thr in Gedanken diese Sphéren vereinigt, von denen jede
einzelne einen ganzen Menschen in Anspruch nehmen konnte, dass der Ver-
stand, auf die Religion angewendet, dort finden kann, woran er, nach dem
Ausdruck von St. Paulus, immerdar zu lernen hat.

Ja, immerdar lernen, und nicht zur Erkenntnis der Wahrheit kommen! Aber,
werdet Thr sagen, kann das sein? hat man das je gesehen? Meine Briider, die
Beispiele sind unzéhlig, sind in allen Zeiten unzéhlig gewesen. Diese Tatsa-
che dient zur Antwort auf Eure beiden Fragen, und wenn Euch die Tatsache

267



unbegreiflich erscheint, so wundere ich mich meinerseits wieder liber Eure
Verwunderung; denn es ist sehr klar, dass die Schlussfolgerung an und fiir
sich nicht be1 dem Gefiihl ausliauft, und sobald der Gedanke sich zu sehr mit
der Idee einer Tatsache beschiftigt, bleibt ihm die Idee, und die Tatsache
entschwindet ihm. Es geht damit wie mit einem Menschen, den das Licht
der Sonne verhindert, die Sonne zu sehen. Umsonst sind die sich an das
Christentum kniipfenden Ideen zahlreich und schon; thre Zahl und ihre
Schonheit selbst werden zu einem Fallstrick, der uns verhindert, weiter vor-
zuschreiten, und das Interesse der Neugierde verschlingt alle tibrigen Inter-
essen. Umsonst stehen diese Ideen der Wahrheit so nahe, dass sie die Sub-
stanz derselben selbst zu sein scheinen; es ist dies nur ein neuer und gefahr-
licherer Fallstrick, als der vorhergehende; wenn sie weiter entfernt von der
Wahrheit, wenn sie derselben gédnzlich fremd wiren, dann wiirde die Tau-
schung nicht moglich sein; auch hat man Gelegenheit gehabt, zu beobach-
ten, dass die von der christlichen Forschung am meisten entfernten Arbei-
ten, vorausgesetzt, dass sie nicht im Widerspruch mit der christlichen Moral
stehen, weniger geeignet sind, die Seele von dem abzuziehen, was hienie-
den den Haupt-Gegenstand ihrer Tatigkeit bilden soll. Es ist fiir das religio-
se Leben des Herzens oft besser, Kaufmann, Kiinstler, Geometer, als Theo-
loge zu sein.

Aber was heil}t es denn, meine Briider, was heil3t es, aullerhalb der Wahrheit
stehen, wenn nicht gegen die Wahrheit sein? Sie annehmen, allein in einem
Geist, der nicht der ihrige ist, was heil3t das anders, als sie Liigen strafen,
sie in der Tat leugnen, wahrend man sie im Prinzip anerkennt, als stil-
schweigend gegen die Absichten und den Plan Gottes protestieren? Er hat
die Wahrheit Fleisch werden lassen, und wir entfernen sie aus dem Fleische.
Er hat uns Wirklichkeiten gegeben, und wir geben ithm Ideen zuriick. Er hat
eine Welt erschaffen, und wir machen ein System daraus. Er hat iiber uns
die Sonne der Gerechtigkeit aufgehen lassen, welche in ihren Strahlen die
Gesundheit mit sich fiihrt, und von dieser herrlichen Sonne, die Licht und
Wirme zugleich ist, weisen wir die Warme zuriick, und nehmen wir nur das
Licht an. Was sage ich! wir nehmen das Licht an? Gott hat uns (und es ist
dies hier eine der wichtigsten Seiten seines Werkes) die Idee nehmen wol-
len, dass wir das Licht erfinden und aus unseren eignen Gedanken die
Wahrheit herleiten konnen; er hat uns in Bezug auf den unbegrenzten Diin-
kel unserer Vernunft enttduschen wollen; er hat gewollt, dass wir uns der
Wahrheit unterwiirfen; aber dadurch, dass wir sie nur mit unserm Verstand
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betrachten, ist es unser eigenes Ich, dem wir, in letzter Entscheidung, uns
unterwerfen. Vermoge der ausschlieBlichen Anwendung unserer Vernunft
auf die Offenbarung, machen wir daraus in gewisser Art unser Werk; wir
setzen an die Stelle des Glaubens die philosophische Gewissheit, wir unter-
werfen uns, doch nicht diesem Machtbeweis, dessen Urheber der heilige
Geist 1st, sondern der Beweisfiihrung der Wissenschaft, und Jesus Christus
findet in uns viel mehr Anhédnger als Jiinger, viel mehr Glaubensgenossen
als Glaubige. Ausgearbeitet durch unsere Vernunft, wird sein Evangelium
unser Evangelium, seine Offenbarung eine Philosophie, seine Mysterien lo-
gische Notwendigkeiten, Jesus Christus eine andere Notwendigkeit dersel-
ben Art, und Gott selbst ein Produkt unseres Gedanken. Heif3t das nicht ge-
gen die Absichten Gottes sein, sich, wenn nicht gegen den Buchstaben sei-
ner Ausspriiche, wenigstens gegen den Geist derselben verwahren, Christ
auf die am wenigsten christliche Art sein, und das Evangelium zerstoren,
indem man es zu begriinden meint?

Und ich konnte noch fragen, ob diese Gedanken, nur als Gedanken betrach-
tet, mit denen Gottes recht iibereinstimmend sind; ob die Formeln, welche
wir zusammengestellt haben, in unserm Geist genau dasselbe bedeuten, wie
in dem seinigen? ob sich nicht selbst, unter dieser vollkommenen Sprach-
Ahnlichkeit, eine groBe Ideen-Verschiedenheit verbirgt? Lasst uns in der Tat
bedenken, dass, obschon man in der religiosen Wahrheit, wie wir es getan
haben, den Anteil des Geistes und den Anteil des Herzens unterscheiden
kann, diese Wahrheit nichts desto weniger eine ist, und ihren ganzen Cha-
rakter nur aus der Verbindung des auf eine und dieselbe Tatsache angewen-
deten Gedankens und Gefiihls entnimmt, so dass man nur das ganze Gefiihl
vermoge der ganzen Idee, und ebenso die ganze Idee nur vermoge des gan-
zen Gefiihls besitzt. Die ganze Wahrheit wird nur durch den ganzen Men-
schen recht begriffen; und obgleich es fiir den vollstindigen Christen und
fiir den Christen der Wissenschaft oft unmdglich ist, zu unterscheiden,
worin sie von einander abweichen, obgleich, dem dunkeln Gefiihl einer
Nichtiibereinstimmung zum Trotz, sie in allen Punkten zusammentreffen,
obgleich der Sprache die Laute fehlen, um so feine Unterschiede zu be-
zeichnen, so sind diese Unterschiede, in ihrer Feinheit, doch sehr wichtig,
und wenn es Worte gébe, um dieselben auszudriicken, so wiirden sie bald
sehen, dass ihr Gedanke nicht genau derselbe ist, und dass, selbst in rein
spekulativer Hinsicht, der Christ des Gedankens nicht die ganze Wahrheit
besitzt, welche der vollstindige Christ besitzt.
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Wir haben, meine Briider, noch einen Schritt zusammen zu tun, und viel-
leicht hat ihn Euch Euer Nachdenken schon tun lassen. Die ausschlieBBliche
Anwendung der Vernunft auf die Religion bringt uns der Wahrheit, d. h.
dem Leben, nicht nur nicht ndher, sondern sie zielt darauf hin, uns immer
mehr davon zu entfernen.

Kommen wir auf unseren ersten Satz zuriick: in der Wahrheit sein, heif3t
nicht, Zuschauer der Wahrheit sein, es heil3t, leben nach dem Leben von Je-
sus Christus; und ohne hier alle Kennzeichen dieses Lebens hervorzuheben,
beschrinken wir uns nur darauf, zu sagen, dass es ein Leben des inneren
Sich Sammelns und der Demut ist. Die Wissenschaft aber zerstreut und
bléht auf; es sind dies ihre natiirlichen Wirkungen; allein um dieselben zu-
zugestehen, muss man alles das Zerstreuung nennen, was den Menschen
von dem wahren Ziele seines Lebens entfernt, und muss Aufgeblasenheit
oder Stolz alles das nennen, was thm einen tibertriebenen Begriff von der
Kraft und der Unabhéngigkeit des Menschen gibt. Wir werden alsdann ein-
sehen, dass das Individuum, welches in den Augen der Welt am gediegens-
ten und am bescheidensten erscheint, in den Augen der Wahrheit stolz und
leichtfertig ist; denn, wenn es keineswegs das Ziel vergisst, nach welchem
die menschliche Weisheit strebt, so entfernt es sich von dem, welches die
gottliche Weisheit vorschreibt, und wenn es sich nicht absichtlich tiber die
andern Menschen erhebt, so erhebt es sich doch mit thnen {iber die mensch-
liche Bestimmung, und, man kann es sagen, zur Hohe Gottes selbst.

Nun, ich frage, kann es etwas dem Geist des Evangeliums, welches jenes
Individuum gepriift hat und welches es zu kennen glaubt, mehr Zuwiderlau-
fendes geben? Und ein Lernen, welches, eines Gegengewichts entbehrend,
den Menschen jenen beiden Neigungen preisgibt, ein Lernen, bei dem jeder
Fortschritt eine verhdltnisméiBige Zunahme in der Zerstreuung und im Stolz
nach sich zieht, fiihrt es nicht mit jedem Tag weiter von der Wahrheit, d. h.
von dem Leben ab?

Die Gewohnheiten des Gedankens sind nicht die am wenigsten tyranni-
schen, und es kommt eine Zeit, wo die Riickkehr, selbst dem festesten Wil-
len, unmoglich ist. Verfolgen wir die moralische Geschichte eines Men-
schen, welcher der von uns beschriebenen Richtung hingegeben ist. Der
Ernst der Seele war seinen ersten Schritten nicht fremd; es ist wohl nicht
moglich anzunehmen, dass er von vorn herein in der Religion nur einen Ge-
genstand der philosophischen Forschung gesehen habe; seine erste Absicht
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war gewiss, dieselbe seiner Seele anzueignen und ihr sein Leben zu unter-
werfen; allein dieser Eindruck war oberflachlich und fliichtig; der Gedanke,
lebhaft ergriffen, warf sich auf diese reiche Beute, und verwandte sie ganz
zu seinem Nutzen. Diese Neigung wurde beherrschend und tyrannisch; al-
les, was zur Nahrung der Seele bestimmt war, wurde die Speise der Ver-
nunft. Jeder Gewinn der Vernunft wurde ein Verlust fiir die Seele, welche,
immer mehr auller Frage gestellt, immer mehr zur Untéitigkeit verdammt,
thre Spannkraft in dieser verderblichen Ruhe verlor. Da dieser Mensch die
Gewohnheit angenommen hatte, alle Dinge nur von der intellektuellen Seite
aufzufassen, so wurde er nach und nach unfihig, sie unter andern Gesichts-
punkten aufzufassen. Wie seltsam! er lernte immer besser sich Rechen-
schaft geben iiber die Wirkungen der Wahrheit auf eine Seele, und wurde
immer unfihiger, diese Wirkungen selbst zu empfinden; er sprach, er
schrieb vielleicht iiber die Gnadenordnung, und s ein Herz verhirtete sich
immer mehr gegen die Einwirkungen der Gnade; in allen seinen religiosen
Betrachtungen stellte sich ihm der Begriff der Sache eher dar, als die Sache
selbst, schob sich derselben wie ein Hindernis zwischen ihn und die Tatsa-
che; es blieben ithm bald von allen diesen Tatsachen nur Phantome, welche
genau die Oberflache und die Umrisse derselben angaben, allein die nicht
die Substanz derselben enthielten. Er fiihlte das Ubel und beunruhigte sich
deshalb; er wollte versuchen, die Religion zu betitigen, welche so lange
sein Studium, zuletzt ein Geschéft, sein Geschift gewesen; er suchte sich
unter die Einwirkung und in die Abhéingigkeit der Wahrheit zu stellen; al-
lein bei jedem Versuch trat sein Geist an die Stelle seines Gewissens, und,
indem er vergeblich eine Religion in diesem Systeme suchte, fand er immer
nur ein System in dieser Religion. In seiner Angst héitte er gern vergessen,
hatte er nicht wissen wollen; er beneidete die Leichtglaubigkeit der Einfalti-
gen und der Kinder; er hétte seine ganze Wissenschaft fiir einen einzigen ih-
rer Seufzer gegeben, und seinen ganzen Verstand als Tausch fiir ithre Her-
zen, denn das seinige hatte aufgehort zu schlagen, das seinige war Geist ge-
worden. Er hitte gewlinscht, dass das Christentum seinem Gedéchtnis ginz-
lich entschwunden wiére, dass thm selbst das Vorhandensein dieser Religion
unbekannt wiirde, damit sie, ein zweites Mal sich thm darstellend, auf seine,
von Neuem verjiingte, Seele mit der ganzen Kraft einer neuen Wahrheit und
einer unerwarteten Wohltat wirkte.

Eitle Wiinsche! man gibt sich das Auge nicht wieder, welches man verloren
hat, man gibt sich den Glauben nicht wieder, welcher das Auge der Seele
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ist. Seltsamer Zustand, meine Briider, wo man alles glaubt und zugleich
nicht glaubt, wo der Glaube des Geistes uns die Notwendigkeit des Glau-
bens des Herzens fiithlen hilft, uns liber sein Nichtvorhandensein seufzen
lasst, und ihn uns zu geben nicht im Stande ist! Zustand des Lichtes, allein
eines Lichtes, welches keine andere Wirkung hat, als die, unsere Finsternis
sichtbar zu machen! Unwissenheit in der Wissenschaft, Irrtum in der Wahr-
heit, Unglauben in dem Glauben! Fluch unter der Form einer Segnung! sich
selbst widersprechende; verkehrte Lage, welche wir der gottlichen Macht
als ein grausames Spiel vorwerfen wiirden, wenn uns der Augenschein nicht
zwiinge, sie uns selbst zur Last zu legen! Gott ist der Urheber keines Ubels,
er ist das Mittel gegen alle Ubel, und die Heilung desjenigen, welches wir
so eben geschildert haben, geht nicht {iber seine Macht, nicht {iber seine
Giite.

Hier, meine Briider, scheint es mir, dass ich horen muss, wie Einige von
Euch mich fragen: Aber bei alle dem, ist es denn gar nichts, zu wissen? Ist
das Wissen nicht der Weg zum Erkennen? und bildet nicht Alles, was wahr
ist, einen Teil der Wahrheit?

Allerdings, meine Briider, und wenn hier der Ort dazu wire, wiirde ich auf
den Nutzen derselben Kenntnisse bestehen, deren Unzulidnglichkeit ich heu-
te hervorhebe; und ich wiirde, eben aus dem Grund, dass die Religion von
dem ganzen Menschen erfasst werden muss, verlangen, dass der Verstand
Teil an diesem Werke ndhme; und, indem ich die schone Anordnung der
Lehre des Evangeliums, ihre vollkommene, auf ihre absolute Wahrheit be-
griindete, Konsequenz, und die notwendige, daraus folgende Harmonie die-
ses Werkes Gottes mit allen andern Werken derselben Hand betrachtete,
wiirde ich sagen, dass, wenn man den Menschen an den Anfangspunkt aller
richtigen Ideen, auf den Weg aller praktischen Wahrheiten stellen will, es
gut ist, ihn die christliche Religion von den Seiten, welche die Vernunft in-
teressieren, ergreifen zu lassen, eine Sache, die vielleicht zu sehr vernach-
lassigt worden ist, und welche aus der Religion fiir die Masse der Gesell-
schaft nicht weniger ein Werkzeug intellektueller Entwicklung als morali-
scher Bildung machen wiirde.

Allein die Ideen des Christentums sind nicht das Christentum; und es ist no-
tig, hier zu bemerken, dass, wenn man von dem wirklichen, lebendigen
Christentum fast unwillkiirlich wieder zu den Ideen hinuntersteigt, aus de-
nen sein System besteht, doch sehr viel daran fehlt, dass man eben so natiir-
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lich von diesen Ideen wieder zu dem Leben hinaufsteige, welches sein We-
sen bildet. Noch einmal, es sind dies nur Ideen; Ideen, ich gebe zu, die sich
auf moralische Tatsachen beziehen, moralische Ideen, welche sich nur aus
irgend einer fritheren Dazwischenkunft des moralischen Wesens erkliaren
lassen, allein die dennoch nicht notwendiger Weise diesen tiefsten Grund
der Seele zu 6ffnen brauchen, aus welchem das wahrhafte leben entspringt.

Wenn man die Phdnomene der inneren Existenz niher priift, so ist man fast
versucht, in dem Menschen zwei konzentrische Seelen anzunehmen, von
denen die dullere nur der Abdruck oder der Wiederschein der inneren ist; je-
ne oberfldchliche Seele, die der Verpflichtung, dem Gehorsam und dem
Willen fremd bleibt, doch welche alle diese Dinge begreift, empfangt die
vertraulichen Mitteilungen der wahren Seele, besitzt das Geheimnis dersel-
ben, spricht die Sprache derselben, und gibt sich und nimmt sich, vermoge
dieses innigen Verstdandnisses, flir eine Seele, wenn sie gleich nur der
Schein der Seele ist, den diese in den Verstand hineinwirft. Welches auch
die Natur dieser Fahigkeit und das Geheimnis ihrer Beziehungen zu dem
Leben sein mag, so viel ist gewiss, dass wir nicht in ihr den Sitz der religio-
sen Wahrheit finden, weil sie, obschon fahig, dieselbe zu bewundern und zu
schildern, nicht im Stande ist, sie zu erproben und zu verwirklichen. Aller-
dings wiirde diese zweite Seele in der Abwesenheit der ersteren nicht exis-
tieren; moralische Begriffe setzen in dem, der sie sich bildet, eine morali-
sche Natur voraus, und man hat sogar einige Miihe, zu begreifen, dass nicht
jeder Begriff das Gefiihl mit sich bringt, welches ithm entspricht; allein zahl-
reiche Tatsachen sind vorhanden, um zu beweisen, dass diese Begriffe,
wenn schon moralische, doch nur Begriffe sind, dass sie dem Gebiet der
Vernunft angehoren, und dass man nicht in thnen die Quelle des Lebens su-
chen muss. Das Leben gehort jenem Teil unseres Wesens an, der gehorcht,
der hofft und der liebt.

Ich habe zuerst von gehorchen gesprochen, weil das Pflichtgefiihl, das Ge-
wissen, die Wurzel aller Moralitit ist. Ich habe zuerst von gehorchen ge-
sprochen, weil, da die Trennung zwischen Gott und dem Menschen den Un-
gehorsam zum Ursprung gehabt hat, die Riickkehr vom Menschen zu Gott,
oder die Religion, auch mit dem Gehorsam beginnen muss; die Religion,
welche nichts Anderes bei ihrem Ausgang nennt, spricht von nichts ande-
rem bei threm Eingang. Das Gewissen erzeugt die Furcht; die Furcht, ver-
scheucht durch das Anerbieten der Seligkeit aus Gnaden, macht der Freude
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Platz; die Freude 6ftnet das Herz der Liebe, und die Liebe ist das Leben, die
Liebe selbst ist die Seligkeit; der Gehorsam, welcher , die Ursache unseres
Gliickes sein sollte, ist die Wirkung, die Folge desselben geworden. Das ist
die Genealogie der evangelischen Gefiihle und Gesinnungen; sie zeigt uns,
in welchem Geist wir das Evangelium empfangen und wie wir es uns aneig-
nen sollen. Mit dem Verstand und dem Gewissen zugleich miissen wir es le-
sen.

Gibt es etwas VernunftgeméBeres, etwas der Natur des Evangeliums und
dem Zweck, den Gott damit verbunden, indem er es uns gab, Angemessene-
res! Sein Zweck 1st gewesen, der Seele ein Heilmittel, dem Willen eine
Richtschnur darzubieten. Das Evangelium kann, wie alle Tatsachen, den
Stoff fiir eine Wissenschaft liefern; allein bevor es eine Wissenschaft abgibt,
ist es eine Tatsache, eine Handlung Gottes. In Bezug auf diese Handlung
handelt es sich weniger darum, dariiber Rechenschaft zu geben, als sich ihr
zu unterwerfen. Wenn ein Vater seinen Kindern Gutes tut, oder wenn er, in-
nerhalb der Sphére seiner véterlichen Befugnis, riicksichtlich ihrer irgend
eine MaBregel ergreift, so ist es gewiss nicht ithre Sache, die Prinzipien,
nach welchen er handelt, und die Ubereinstimmung des Mittels, das er an-
wendet, mit dem Zweck, den er damit verbindet, psychologisch zu analysie-
ren; thre Sache ist, anzunehmen und zu fiihlen. Eine Pflanze, vorausgesetzt,
sie sei mit Vernunft begabt, wiirde nicht durch die Kenntnis befruchtet wer-
den, welche sie von dem Ursprung und den Wirkungen des Regens hitte,
sondern durch diesen Regen selbst; der Mensch, bevor er Abhandlungen
tiber die Wirkung der Gnade hélt, welche der Regen des Himmels ist, der
nicht an allen Orten niederfillt, soll dahin laufen, wo er niederfillt, sich dar-
an erquicken und sich davon durchdringen lassen. Dann nur werden sich
seine vertrockneten Aste wieder beleben und Friichte tragen.

So erfrischt, befruchtet, lebendig, mag er dann, wenn er will, gelehrte Un-
tersuchungen anstellen; es wird gewiss mit Demut, mit Ehrfurcht gesche-
hen, und in dem Zweck, die Quelle seines Lebens zu verherrlichen. Sein
Gedanke, durchdrungen von dem Balsam, der jeder Faulnis vorbeugt, wird
die Gnade mit der Wissenschaft in Verbindung bringen. Dann verliert, unter
dem Beifall von St. Paulus selbst, jenes Wort desselben seine Geltung: ,,Das
Wissen blédht auf, die Liebe aber bessert,” weil das Wissen Liebe geworden
ist; dann wird St. Paulus nicht mehr von Euch sagen, dass Ihr immerdar
lernt, ohne je zur Erkenntnis der Wahrheit zu kommen, denn Thr habt er-
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kannt, so zu sagen, bevor Thr gelernt habt, und die groBe Wahrheit befand
sich in Eurem Herzen, bevor die Wahrheiten der Forschung Euren Geist be-
rihrt hatten. Dann werden diese Wahrheiten selbst zu lebendigen Teilen der
Wahrheit werden; Eure Theologie wird dann, von Anfang bis zu Ende, Reli-
gion sein; Eure Wissenschaft durch und durch Christentum, Euer Licht
Wirme, Eure Sonne eine wahre Sonne; indem Ihr von Eurem Verstand den
Gebrauch macht, der Euch unter den Gelehrten ehrt, werdet Ihr Niemanden
zum Gotzendienst des Verstandes anreizen; Eure Vernunft wird dazu die-
nen, die Grenzen und die Unzulédnglichkeit Eurer Vernunft zu zeigen; wie
der Bogen den Pfeil tragt, so wird jeder Eurer Gedanken ein Gefiihl tragen;
durch Euch zugleich unterrichtet und erbaut, wird man sich freuen, dass
man so gut versteht, was man liebt, dass man liebt, was man versteht, und
man wird Den segnen, welcher, indem er unserm geidngsteten Herzen den
Frieden vom Himmel sandte, auch in gleicher Art unserer Vernunft den
Frieden gesandt hat!

Allein alles dies wird nicht Euer Werk sein; es ist das Werk Desjenigen,
dessen, sowohl an die Geister wie an die Herzen gerichtete, Gnade abwech-
selnd die Wiarme in dem Licht und das Licht in der Warme verbreitet. Er ist
es, den ich mich verpflichtet fiihle, am Ende dieser abstrakten Rede anzuru-
fen, die ganz und gar aus denselben Forschungen besteht, deren Missbrauch
ich verdammt habe. Niemand, hoffe ich, wird Gelegenheit finden, mich der
Inkonsequenz zu beschuldigen. Man miisste in diesem Falle alle christli-
chen Prediger derselben beschuldigen, welche, indem sie Euch Ideen geben
(denn am Ende konnen sie ja doch nur iiber die Begrifte der Dinge verfii-
gen), thre Wiinsche riicksichtlich Eurer viel weiter ausdehnen, als ihre
Macht geht. Der Klippe, welche ich heute bezeichnet habe, bin ich in dieser
Rede selbst begegnet. Ich habe daher notig, Gott zu bitten, diesen trockenen
Boden anzufeuchten, diese Schlussfolgerungen zu beleben, diese Ideen zu
verwirklichen; in Eurem Herzen jedes der Worte wiedertonen zu lassen,
welches ich an Euren Geist richte. Ich erhebe zu ithm aus der Tiefe meiner
Schwachheit dies Gebet, welches sie in Kraft verwandeln wird. Wenn Thr
ihn selbst bittet, so wird mein Wunsch im Voraus erfiillt sein, denn man be-
tet nicht mit dem Verstand, sondern mit dem Herzen. Es ist also Euer Herz,
welches mich gehort hat. Ach! mochten wir am Ende dieser Forschungen
eine groflere Abneigung gegen die unfruchtbaren Forschungen in uns fiih-
len, mochten wir uns selbst ergriinden lernen, um zu erfahren, ob wir in uns
die Wahrheit haben oder nur ihre Formel, ob wir blof3 wissen, oder ob wir
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leben! Mochten wir uns Alle, welches auch das Mal3 unseres Wissens und
die GroBle unseres Verstandes sein mag, berechtigt fiihlen, mit Freude und
Dankbarkeit diese Worte unseres Heilandes auf uns anzuwenden: ,,Ich prei-
se dich, o Vater, und Herr des Himmels und der Erde, dass du solches den
Weisen und Klugen verborgen hast, und hast es den Unmiindigen (Kindern)
geoffenbart!““ O, gliickliche Kindheit! wahre Reife des Herzens, wahre Voll-
kommenheit des Menschen, unwandelbares Alter der Glaubigen auf der Er-
de, ewiges Alter der Seligen und der Engel, mochtest du uns Allen, mit dei-
ner Einfalt, deiner Aufrichtigkeit und deinem Glauben gegeben werden!
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Der Glaube auf Autoritat.
Joh. IV A42.
,Und sprachen zum Weib: Wir glauben nun fort nicht um deiner Rede

willen; wir haben selber gehort und erkannt, dass dieser ist wahrlich
Christus, der Welt Heiland.*

Dieses Wort der Samaritaner, meine Briider, ist uns oft aufgefallen als eine
einfache und lebendige Darstellung der beiden Perioden, durch welche der
Glaube der meisten Christen hindurchgehen muss. Die meisten haben ange-
fangen, an Jesus Christus zu glauben, weil man ihnen von ihm gesprochen
hat, und spéter haben sie geglaubt, weil Jesus Christus zu ihnen gesprochen
hat. Wir konnen unter den Menschen zwei Arten religiosen Glaubens be-
merken: die eine, vermoge Autoritét, Tradition, Gewohnheit; die andere,
vermdge unmittelbarer Uberzeugung und Erfahrung; und bald findet sich
die erstere oder die letztere allein bei einem Individuum vor, bald vereini-
gen und vermischen sich diese beiden Glaubensquellen. Wir unternehmen
es heute, die eine und die andere zu charakterisieren, ihre gegenseitige
Wichtigkeit abzuschitzen, die Beziehungen, in welchen sie zu einander ste-
hen, zu bezeichnen. Mit zwei Worten, der Vergleich zwischen dem Glauben
auf Autoritidt und dem unmittelbaren Glauben soll der Gegenstand dieser
Rede sein. Dieser Gegenstand kann, auf den ersten Blick, als geeigneter fiir
einen Lehrsaal, wie fiir eine Kirche erscheinen, und vielleicht macht Ihr
Euch eher auf eine Abhandlung, als auf eine Predigt gefasst; allein wenn die
Erbauung oder, mit anderen Worten, die Unterweisung der Seele, der
Zweck und das Kennzeichen der Reden sein soll, welche man auf die Kan-
zel bringt, so wird Euch dieser Gegenstand nur durch die Art, in welcher ich
ihn behandle, als nicht an seinem Platz erscheinen konnen; konnte ich thn
mit der ganzen Einfachheit behandeln, deren er fahig ist; ihm nichts neh-
men von der geistigen Wiirze, die ihm eigen ist, und etwas Anderes in Eu-
ren Ohren zuriicklassen, als das leere Geklirr der Unterscheidungen und
Schlussfolgerungen der Schule! Ubrigens ist der Gegenstand, welchen ich
Eurer Aufmerksamkeit vorschlage, zarter Natur; die gegenwartigen Um-
stande geben ihm ein unmittelbares Interesse. Wir bediirfen also, ich, um
thn Euch vorzutragen, Thr, um ihn fiir Eure Erbauung zu verwenden, eines
besonderen Beistandes des Geistes Gottes. Lasst thn uns, meine Briider, von
ganzem Herzen darum bitten.
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Der Glaube auf Autoritit ist der Glaube, den wir gewissen Tatsachen auf
das Zeugnis von Personen schenken, die wir fiir aufrichtig und gut unter-
richtet halten. Es liegt darin, an und fiir sich, nichts Unverniinftiges; die Un-
vernunft wiirde im Gegenteil darin bestehen, keinen Gebrauch von diesem
Mittel der Belehrung machen zu wollen; eine solche, bis auf das Auferste
getriebene, Pritention wiirde das ganze Leben paralysieren®. Man kann so-
gar annehmen, dass die gottliche Vorsehung, indem sie uns die unmittelbare
Kenntnis vieler Tatsachen verweigerte, die zu kennen jedoch fiir uns wich-
tig 1st, uns durch dieses Bediirfnis an einander hat binden wollen, wie wir
durch so viele andere Bediirfnisse an einander gebunden sind; und gewiss
gibt es wenige erhabenere Bediirfnisse, als das zu erkennen, und wenige ed-
lere Bande, als das Band des gegenseitigen Vertrauens. Daher, die wechsel-
seitige Notwendigkeit wahr zu sein; daher, die Heiligkeit des menschlichen
Wortes und einer der grof3ten Vorziige unsers Daseins. Der Glaube auf Au-
toritdt ruht auf zwei Grundlagen, welche ihn in unseren Augen ehren miis-
sen: dem Glauben, den wir in die Vernunft, und dem Glauben, den wir in
die Moralitdt Anderer setzen. Allein wenn ein solches das Prinzip ist, lasst
uns die Anwendung desselben sehen. In gewissen Féllen, und besonders in
denen, welche sich unmittelbar auf unser Interesse beziehen, ist diese An-
wendung richtig; in vielen anderen, in der Mehrzahl vielleicht, ist sie es
nicht. Wenn es sich um eine spekulative Meinung handelt, so wird der Bei-
tritt der Mehrzahl durch das lange Bestehen dieser Meinung, durch die Zahl
derer, die sie verteidigen, zuweilen (sonderbarer Gegensatz!) durch die
Neuheit derselben, durch die Vereinzelung ihrer Anhinger bestimmt; in vie-
len Féllen, durch die Namen derer, die an der Spitze stehen, durch den
Larm, welchen eine solche Meinung in der Welt macht, durch die Kiihnheit,
mit welcher sie sich geltend macht; dann auch wieder durch ihre Dunkelheit
und durch die geringe Sorge, welche sie zu tragen scheint, sich weiter fort-
zupflanzen. Also, je nach unserem Charakter, bestimmen die verschiedenar-
tigsten, die entgegengesetztesten Umstédnde abwechselnd unsere Wahl, und
ein einziger gemeinschaftlicher Zug vereinigt alle diese verschiedenen Fal-
le: dieser besteht in der Vernachlissigung der wahren Quellen der Uberzeu-
gung und der wahren Bedingungen eines Zeugnisses; in dem Vorzug, wel-
chen man blofBen Anzeichen, bloen Vermutungen vor positiven Beweisen
gibt; denn ich stelle nicht in Abrede, dass abwechselnd in dem langen Be-
stehen einer Meinung, in der Freimiitigkeit derer, welche sie bekennen, in
threr Bescheidenheit, ihrer Uneigenniitzigkeit nicht etwas liege, was den
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Geist giinstig dafiir stimmen, seine Aufmerksamkeit fesseln und ihm das
Verlangen einfloBen kann, weiter zu gehen und néher zu betrachten; allein
bei bloBBen Anzeichen stehen bleiben, sich nur an die ersten Eindriicke hal-
ten, das heilt ein in sich rechtméBiges Mittel der Erkenntnis falsch anwen-
den; und Niemand unter Euch, meine Briider, wird leugnen, dass sich nicht
eine Menge von sogenannter individueller Uberzeugungen auf die so eben
von mir angegebene Art bildeten.

Verfélscht in threm Ursprung, sind die deshalb nicht immer weniger fest
und weniger stark. Fiir immer erstaunenswerte Sache! Der Mensch, welcher
so viel Miihe hat, zu glauben, und bei dem das blo3e Wort glauben den Ge-
danken an ein Opfer und an eine Erniedrigung erweckt, der Mensch, wel-
cher den entschiedensten Beweisen widersteht, sogar dem Zeugnis der inne-
ren Gewissheit und des Instinktes, der Mensch, nachdem er seinen Glauben
der Gewissheit verweigert, gibt ihn hin, wirft thn weg an leere Vermutun-
gen; er gefillt sich, vermoge einer Art verdorbenen Geschmacks, zu glau-
ben, was er nicht gepriift hat; er glaubt es sogar um so mehr; er verliert sich
mit einer Art von Wollust in einem Raum ohne Schranken; ungldaubig, wo
er glauben sollte, ist er begeistert, wo der Beweis fehlt, zeigt er sich des Fa-
natismus fihiger, als der Uberzeugung. Und wenn es sich findet, dass er gut
begriindete Glaubensvorstellungen und zugleich Meinungen besitzt, die es
nicht sind, so werdet ihr ithn geizig in Bezug auf die ersteren, verschwende-
risch in Bezug auf die letzteren sehen. Das Absurde gefallt thm, weil er es
fiir das Ubernatiirliche und das Géttliche nimmt; aber zum Ersatz hilt er das
Gottliche fiir absurd. Ein und derselbe Mensch vereinigt oft den hartnécki-
gen Skeptiker und den fanatischen Blinden und Tauben in sich. Diese vorei-
ligen und gewagten Glaubensmeinungen verbinden sich so genau mit der
Seele, dass sie nicht mehr davon zu trennen sind; es entsteht eine Geistesbe-
fangenheit, eine fixe Idee, ein ernster Wahn, den nichts irre macht, den die
Einwiirfe emporen, den der Widerstand verstéarkt, den die Zeit verhartet,
dem alles zum Beweis und zur Bestatigung dient. Die Fabeln des Altertums
geben uns das Bild eines solchen Zustandes in jenem Ungliicklichen, der in
dem Reiche der Schatten Jahrhunderte hindurch damit beschéftigt ist, eine
Wolke zu verfolgen. Die Aufopferung fehlt diesen erborgten Uberzeugun-
gen nicht: je weniger sie wert sind, desto mehr kosten sie; sie opfern ihrem
imaginiren Gegenstand die angeborenen Uberzeugungen, die unwidersteh-
lichsten Gefiihle der menschlichen Natur, die teuersten Interessen des Her-
zens und des Lebens, die unverletzlichsten Verpflichtungen, die heiligsten
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Gesetze der Gesellschaft, die Erinnerungen und die Hoffnungen, die Gegen-
wart und die Zukunft, das Leben selbst, welches sie mehr wie einmal fiir ei-
ne Idee hingeben zu konnen wiinschten, die ithnen tausend Leben wert zu
sein scheint.

Ich habe nicht notig zu sagen, dass das Christentum einen Glauben solcher
Natur mit Schauder zurtickstoft; dass, in dieser Art geglaubt, es sich nicht
wirklich geglaubt erachtet, und dass es eben so gerne und vielleicht lieber
den Unglauben mag, als einen solchen Beitritt. Aber, meine Briider, wir
miissen weiter gehen. Ich sehe einen verniinftigeren Glauben, eine besser,
jedoch immer auf dem Weg des Zeugnisses, erlangte Gewissheit voraus.
Dieser Glaube geniigt auch noch nicht, er ist auch noch nicht der wahre.
Mogt Thr an die Religion glauben, weil Eure Viter daran geglaubt haben,
weil man um Euch herum daran glaubt, weil die Verfassung des Landes,
weil der Staats-Haushalt daran glaubt (armliche Beweise allerdings), oder
mogt Thr daran glauben, weil Euch die Wissenschaft die Beweise der Au-
thentizitat der Schrift entwickelt hat, oder weil die Kirche, in der Thr gebo-
ren seid, Euch in ununterbrochenem Lauf von dem Ful} des Kreuzes herzu-
flieBen und Euch unauthoérlich die Wasser der Quelle selbst herbeizufiihren
scheint, ich sage, dass wenn, bei allen diesen Annahmen, dieser Glaube et-
was anderes ist, als die Vorbereitung zu einem mehr personlichen Glauben,
wenn Eure Uberzeugung nicht andere Grundlagen erlangt, wenn Ihr nicht
damit endigt, das auf das innere Zeugnis zu glauben, was Thr angefangen
habt, auf das Zeugnis Anderer zu glauben, so vereinigt Thr, bei der rechtma-
Bigsten, der festesten und, in mancher Hinsicht, der wirksamsten Uberzeu-
gung, nicht die Bedingungen des wirklichen Glaubens in Euch.

Man muss bei der religidsen Uberzeugung den Akt an und fiir sich und sein
Objekt unterscheiden. Der Akt ist, in der giinstigsten Voraussetzung, nichts
anderes, als eine verniinftige Unterwerfung unter gut gestellte Beweise; und
auf Dinge der Moral und der Religion angewendet, setzt er einen gewissen
Eifer der Vernunft, eine gewisse Redlichkeit der Absicht, einen gewissen
Ernst der Seele voraus. Man gibt sich nicht diesen Untersuchungen hin,
man fahrt darin nicht fort, man verfolgt sie nicht bis zu einem Resultat, oh-
ne sich mehr oder weniger in jener so eben bezeichneten Gemiitsrichtung zu
befinden, und jene Gemiitsrichtung ist allerdings schon eine erste Segnung.
Sie wiirde die erste und die letzte zu gleicher Zeit, sie wiirde Alles sein,
wenn es sich flir den Glaubenden nur darum handelte, seine Unterwerfung
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unter Offenbarungen Gottes irgend einer Art zu beweisen, und auf das
Zeugnis der Vernunft Dinge zuzugestehen, welche die Vernunft iibersteigen.
Allein dem ist nicht so. Indem uns Gott Dinge zu glauben gab, hat er nicht
blof3 unseren Gehorsam oder, besser gesagt, unsere Vernunft dadurch iiben
wollen, sondern er hat uns mit gewissen Tatsachen in Beriihrung setzen
wollen, die bestimmt sind, und umzugestalten, unser ganzes Wesen zu er-
neuen. Er hat in unserem Herzen, durch die Betrachtung dieser Tatsachen,
gewisse Gefiihle erzeugen und Wurzel fassen lassen wollen, durch welche
unser ganzes Leben umgewandelt werden soll. Durch eine bewunderungs-
wiirdige Vorsehung sind die durch das Evangelium offenbarten Tatsachen
zugleich aufler uns und in uns, zugleich dullere und moralische, gottliche
und menschliche. Wir werden selig aus Gnaden (da ist Gott), allein durch
das Mittel des Glaubens (da sind wir selbst); dieselbe Tatsache erfiillt sich
zweimal ganz und gar: ganz und gar auf Golgatha, ganz und gar in unserem
Herzen. Wir sind Mitarbeiter Gottes in dem Werk unserer Seligkeit: er gibt
die Substanz und wir die Arbeit, oder vielmehr, er gibt Alles ohne Riickhalt;
allein er fiihrt seine Absicht zugleich durch sich und durch uns aus. Mit ei-
nem Wort, es gibt eine Wahrheit auler uns, allein es ist notwendig, dass sie
Wahrheit in uns werde, dass unser Herz sich damit verbinde, sie sich einver-
leibe, sie in sich und sich in sie umwandle. Es kann aber dasselbe durch die-
se Wahrheit nur nach der Natur dieser Wahrheit umgestaltet werden. Es
wird nicht erneuert durch das nackte Glauben, sondern durch den Gegen-
stand des Glaubens. Was sie ist, wird es. Das ist es, was, in der Religion,
glauben heift.

Und wie konnte es anders damit sein? Wie konnte der Zweck der Religion
in der bloBen Unterwerfung des Geistes bestehen? Wie konnte sich ein Prin-
zip der Wiedergeburt in dem befinden, was nicht die Tiefen der Seele er-
reicht, in dem, was sie nur oberflachlich beriihrt? Bedenkt wohl, dass, bei
dieser Annahme, die dem Christentum fremdesten Dogmen, die willkiir-
lichsten, die gleichgiiltigsten Dogmen, vorausgesetzt, dass sie nicht ent-
schieden unmoralisch wéren, den Zweck der Religion erfiillen wiirden, und
dass, wenn es sich nur um diese intellektuelle Unterwerfung handelte, Gott
uns mit bedeutend geringeren Kosten selig machen konnte. Allein er hat un-
serem Geist und unserem Herzen eine Religion geben wollen; eine Religi-
on, die eine Wahrheit unserer inneren Existenz, ein Zustand unserer Seele,
ein Teil unseres Lebens werden konnte. Der Gegenstand des Glaubens war
daher nicht gleichgiiltig, und folglich sollte der Glaube auf Autoritat nur da-
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zu dienen, einen Glauben in uns hineinzuleiten, den ich unmittelbar, person-
lich nenne, und den ich libernatiirlich nennen wiirde, wére hier der geeigne-
te Ort, es zu tun.

Allein das menschliche Prinzip, auf welchem der Glaube auf Autoritit be-
ruht, hélt sich nicht leicht in seinen Grenzen. Die Menschen mdgen es ger-
ne, dass man fiir sie glaubt, denn in dieser Art kann man mit Recht den
Glauben der meisten unter ithnen bezeichnen; sie haben ihn nicht aus der
ersten Hand, er gehort ihnen nicht; sie haben nicht den Mut, an die Wahr-
heit zu glauben; sie glauben an die, welche dieselbe glauben. Es geniigt ih-
nen nicht, dass man ihnen die Quellen des Glaubens angegeben hat: sie
wollen, dass man den Gegenstand desselben feststelle. Eine Autoritit, sie
sel regelméBig oder unregelmafBig, bildet sich unter der Leitung dieser
Schwachheit, und ich glaube mich richtig auszudriicken, wenn ich sage
Schwachbheit; denn in jeder Sphére sind es die Kleinen, welche die Grofle
der Grof3en machen, und die Kraft von einigen ist nur das Resultat und, so
zu sagen, die Summe der Schwachheiten einer gréeren Anzahl. Die Auto-
ritdt erzeugt sich nicht selbst, sie wird erzeugt, und was man auch von ihren
usurpatorischen’ Instinkten reden mag, ihre erste Begriindung war keine
Usurpation. Unter verschiedenen Formen, Anspriichen oder Vorwianden
wird eine Autoritit gebildet, welche, indem sie den Sinn des offenbarten
Wortes bestimmt, dadurch selbst den Gegenstand des Glaubens feststellt.
Sie macht nicht immer den Anspruch, ihn unbedingt festzustellen, ihn den
Glaubigen aufzudriangen; allein diese unbedingte Herrschaft, welche sie
sich nicht anmallen wiirde, man dringt sie ihr auf; man zwingt sie, zu be-
fehlen und vorzuschreiben; man verlangt von ihr nicht Auftklarung, sondern
Gesetze. Sie widersteht nicht lange; wenn es fiir die Einen siif} ist, zu gehor-
chen, so ist es nicht weniger siil} fiir die Andern, zu befehlen; sie verwandelt
die ganze, von den schwachen Seelen aufgegebene, Unabhédngigkeit in Ge-
walt fiir sie, und bald geht ihre Macht und ihr Einfluss viel weiter, als man
es gewiinscht und vorhergesehen hat. Die Wiinsche der Schwachheit haben
den Ehrgeiz zum Mitschuldigen.

Der Gegenstand des Glaubens, werdet Thr sagen, ist deshalb noch nicht ver-
andert. Ich glaube, dass dies ein Irrtum, ein grof3er Irrtum ist; denn ich sehe,
dass tiberall, wo die religiose Autoritit sich eine feste Grundlage und, ich
konnte sagen, eine rationelle Existenz hat geben wollen, da hat sie sich fiir
inspiriert und folglich fiir unfehlbar erklirt, und also durch diese Tatsache
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anerkannt, dass ein Korper oder eine Ordnung, oder ein Mensch sich, als
Haupt einer Lehre, nur unter der Bedingung in seiner Stellung behaupten
kann, dass er die Wahrheit individualisiert, das heil3t, dass er ihr mehr oder
weniger seinen eigenen Charakter aufdriickt. Allein ich nehme an, dass der
Gegenstand des Glaubens ganz und rein bleibe. Was hilft es, wenn der
Glaubende sich nicht davon ndhrt? Was hilft es, wenn er seine Mandatari-

en'? beauftragt hat, an seiner Stelle daran zu glauben? Was hilft es, wenn es
die Kirche ist, die daran glaubt, und nicht ihre Glieder? Was hilft es, wenn
mein ganz negativer Glaube nur eine Verschmelzung, ein Aufgehen meiner
selbst in allen 1st? Dies ist es aber, was nur zu oft geschieht, sei es in Folge
jener Art von Triagheit des Herzens, von der wir gesprochen, sei es in Folge
dieses, jeder Gewalt natiirlichen, Streben, ihre Befugnisse weiter auszudeh-
nen und zu tiberschreiten. Selbst unwillkiirlich hélt die Autoritdt den Glau-
ben bei sich zuriick und verhindert sein Fortschreiten. Man glaubt weniger
an die religiose Wahrheit, als an die Person oder den Korper, welcher der
Aufbewahrer derselben geworden ist. Umsonst werdet Thr sagen: Indem wir
den Gegenstand des Glaubens bestimmten, haben wir ihn nicht verborgen,
haben wir ihn nicht der Betrachtung entzogen; Jeder kann sich damit be-
schiftigen und davon niahren. Hiitet Euch, Zugestdndnisse zu machen, die
Thr nicht bestatigen konnt. Es ist in dem, was wir den Gegenstand des Glau-
bens nennen, in der Lehre des Evangeliums, eine Kraft enthalten, welche
diejenigen, die sie ernstlich priifen, umwandelt; es geht daraus eine voll-
standige, mit thren Beweisen, ithren Anspriichen, mit allen thren Vorgingen,
wie mit allen ihren Folgen, versehene Religion hervor, welche Eurer ent-
behren kann; die mit dem Herzen betrachtete Religion beweist sich selbst,
legt sich selbst aus; sobald sie diese Kraft einmal entwickelt hat, gibt es kei-
ne Riickkehr; das heil3t, sobald man einmal frei geworden ist, kehrt man
nicht wieder in die Knechtschaft zuriick. Wenn der Glaubige sich dann nicht
immer beeilt, das Joch abzuschiitteln, welches er getragen hat, so geschieht
dies, weil er einmal nicht die Notwendigkeit dazu fiihlt und weil anderer-
seits ithn nichts dazu anreizt; allein ohne das Gefiihl der Freiheit zu haben,
ist er dennoch frei; gleich wie der Sklave, dem man leise und ohne dass er
es gewahr geworden, die Kette abgenommen hat, sich noch Sklave glaubt,
aber der, bei seiner ersten Bewegung, entdeckt, dass er es nicht mehr ist.
Auch wird die Autoritit iiberall, wo sie Herrin ist und es bleiben will, die
Unabhingigkeit des Studiums der Religion auf moglichst enge Grenzen be-
schranken, sie wird thm die gottlichen Dokumente entziehen, oder sie mit
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Dokumenten von seiner Hand umgeben, welche, wenn man so sagen darf,
die Blicke abstumpfen und gewisse Wahrheiten verschleiern werden, solche
Wahrheiten, die, vermoge ihrer Natur, weiter in die Seele eindringen, und
dort das Gefiihl und das Verlangen der Unabhingigkeit lebhafter wecken.
Sieht sich die Autoritit bedroht, steht sie ihre Umwallung durchbrochen, so
wendet sie sich ganz und gar gegen die Bresche; sie vernachldssigt die inne-
ren und, im eigentlichen Sinne, religiosen Wahrheiten, deren Aufbewahre-
rin sie ist, und hélt sich an die duleren Dogmen, das heil3t, an die, welche
ihr Recht, zu lehren und vorzuschreiben, in sich begreifen; und bald besteht
in der Unterwerfung unter die Autoritit in thren Augen die ganze Religion,
in der Notwendigkeit der Autoritét ithre ganze Philosophie, in dem Beweis
der Autoritit ihre ganze Theologie; und der Mensch, unauthorlich von dem
Hauptsichlichen durch das Nebensichliche abgeleitet, bringt sein Leben da-
mit hin, ein Haus zu bauen, das er niemals bewohnen wird. In allen Verhalt-
nissen wird es die Autoritit nicht gerne sehen, dass die Religion ihre Ange-
legenheiten selbst besorge, ihre Sache selbst fiihre und ihre innere Gewiss-
heit entfalte. Threm ersten Auftreten treu bleibend, wiirde sie gerne, wenn
sie konnte, alle Dinge als schwerer zu glauben erscheinen lassen, wie sie es
von Natur sind; sie wird ein Verdienst daraus machen, dass man dem bei-
stimmt, was zurlickstof3t; sie wird von zwei entgegengesetzten Notwendig-
keiten gedrangt: von der, das religidse Leben anzuregen, welches notwendi-
ger Weise ein inneres Leben ist, und von der, die Tatkraft desselben in ge-
wissen Grenzen zuriickzuhalten; denn es ist klar, dass der in Sehen verwan-
delte Glaube die Autoritit in dem Herzen des Glaubigen entthront, nicht
immer in formeller Art, aber doch im Prinzip und in der Wirklichkeit. Der-
jenige, welcher auf diese Art glaubt, hat, was man auch dariiber sagen, und
was er auch selbst dartiber denken mag, vermoge jener Tatsache aufgehort,
von der Autoritit abzuhdngen.

Der in Sehen verwandelte Glaube! Wenn ich diese Worte ausspreche, ver-
gesse ich nicht die durch Jesus Christus iiber diejenigen ausgesprochene
Segnung, welche nicht sehen und doch glauben, noch die Erkldrungen von
St. Paulus, dass wir hier auf Erden nicht im Schauen, sondern im Glauben
wandeln, und dass in jener Welt der Glaube in Sehen verwandelt sein wird,
was zwischen dem Glauben und dem Sehen einen direkten Gegensatz vor-
aussetzt; allein der Widerspruch ist nur ein scheinbarer. Allerdings ist der
wiedergeborenen Seele das Sehen einer Ordnung von Dingen, welche mit
der in ithr wiederhergestellten moralischen Ordnung iibereinstimmend ist,
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fiir eine andere Welt vorbehalten, und hierin besteht ja ein Teil ihrer Prii-
fung hienieden; allerdings werden ihr alsdann auch viele Geheimnisse der
Vorsehung enthiillt werden, und in diesem Sinne wird sie nur dann erst se-
hen. Alleine ist deshalb nicht weniger wahr, dass schon hienieden das Sehen
der ideale Charakter des Glaubens ist; dass alles, was diesen Charakter
nicht erreicht, streng genommen, nicht der Glaube ist; dass der Glaube, der
nicht Sehen ist, eine Chimadre ist, und dass, in einem moralischen und geisti-
gen Sinn, man sehen, betasten und schmecken muss, um zu glauben. Der
Glaube ist, nach dem Ausdruck von St. Paulus, die lebendige Vorstellung,
oder, um besser die ganze Kraft seiner Ausdriicke wiederzugeben, die Sub-
stanz von dem, was man hoftt. Das Evangelium ist fiir uns nur eine Wahr-
heit, wenn es eine Realitét fiir uns ist, wenn es, schlafende Krifte in uns we-
ckend, gefiihlte Liicken ausfiillend, tausend Anfange vollendend, tausend
Ritsel 16send, unserem Dasein endlich einen Sinn gibt.

Erinnert IThr Euch der Gebriuche der Gastfreundschaft im Altertume? Bevor
man sich von dem Fremden trennte, zerbrach der Vater der Familie ein Sie-
gel von Ton, auf welchem sich gewisse Zeichen befanden, und gab die eine
der Hilften seinem Gast, wiahrend er die andere fiir sich behielt; nach Jah-
ren erkannten sich jene beiden, wieder zusammengebrachten und von Neu-
em verbundenen Teile, so zu sagen, wieder, bewirkten die Wiedererkennung
derer, welche sie sich darreichten, und, édltere Beziehungen verbiirgend, bil-
deten sie deren neue. Eben so verbindet sich mit den, in dem Buche unserer
Seele begonnenen Linien die gottliche Ergdnzung derselben von Neuem;
eben so entdeckt unsere Seele nicht die Wahrheit, sondern erkennt sie die-
selbe wieder; eben so schlieB3t sie mit Gewissheit, dass ein, fiir den Zufall
und fiir die Berechnung uns mogliches, Zusammentreffen das Wert und das
Geheimnis Gottes ist, und nur dann geschieht es, dass wir wirklich glauben.
Sagen wir es noch einmal: Das Evangelium ist geglaubt, sobald es fiir uns
aus der Stellung der duBBern Wahrheit in die Stellung der inneren Wahrheit,
und, wenn ich es zu sagen wage, des Instinktes libergegangen ist; sobald es
uns kaum moglich ist, seine Offenbarung von den Offenbarungen unseres
Gewissens zu unterscheiden; sobald es in uns eine Gewissens-Tatsache ge-
worden ist. Und diese Kennzeichen sind so weit entfernt, es in die geringste
Verbindung mit dem Fanatismus zu setzen, dass im Gegenteil gerade diese
Kennzeichen es davon unterscheiden und davon entfernen. Der Fanatismus
ist der vortrefflichen Logik des Evangeliums ganz fremd; er kann weder
Andern noch sich selbst jene innersten Erfahrungen, jene unverwerfliche
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Bestatigung der. Tatsachen durch die Tatsachen, anfiihren; der Fanatiker ist
blind; er glaubt, weil er nicht steht; der Christ glaubt, weil er gesehen hat.

Das ist der Punkt, wohin man gelangen muss, meine Briider, sei es, dass
man durch den Glauben auf Autoritdt hindurchgegangen, sei es, dass man,
durch eine besondere Vergiinstigung, dieses Noviziates'! iiberhoben worden
ist. Dieser Dispens!? ist mehreren bewilligt. Das Evangelium, mit dem sie
unvermutet zusammentreffen, hat ihnen Alles gesagt, hat thnen Alles ge-
lehrt; es ist fiir sie die erste und die letzte Autoritit gewesen. Kommt nach
diesem ein Kirchenverband, oder ein Leiter der Meinung, und fiihrt ithnen
keine Autoritit an, so konnen sie antworten, wie man einem Diener antwor-
tet, der den Auftrag seines Herrn zu spét ausrichtet: ,,Du musstest friiher
kommen; inzwischen ist dein Herr selbst gekommen und hat Alles gesagt;
ich kann durch dich jetzt nichts mehr erfahren.* Die Antwort wiirde logisch
sein; doch wird sie selten gegeben; man hat das Bediirfnis, sich einer Ge-
meinde anzuschlieen; man nimmt sie mit ihren Kennzeichen und selbst
mit ihren Prétentionen'? an, sich wenig darum kiimmernd, dass diese Pri-
tentionen den abstrakten Begrift der Freiheit verletzen, vorausgesetzt, dass
sie nicht das Leben, welches man in sich tragt, kompromittieren. Bei die-
sem Anschein von Unterordnung bleibt man nichts desto weniger frei, und
steht man in der Wirklichkeit nur unter Gott. Andere, meine Briider, und 1h-
re Zahl ist groBer, gehen durch den Glauben auf Autoritédt hindurch, um bei
dem Glauben auf Erfahrung anzugelangen, und sie gelangen mit mehr oder
weniger Schnelligkeit und Gliick dabei an, je nach dem Charakter der Auto-
ritdt, welche sie beherrscht. In gewissen Fillen konnen sie sich nur mit der
Wabhrheit verbinden, indem sie sich von der Autoritit trennen; in anderen
fuihrt sie die Autoritét selbst zur Wahrheit; am hiufigsten endlich sind sie
ans Ziel gebracht, ohne dass sie es merken, obgleich die Ortsverdnderung
wirklich stattgefunden hat; doch die Ufer, wo sie landen, unterscheiden sich
so wenig von denen, welche sie verlassen haben, dass nichts sie daran erin-
nert, wenigstens wahrend langer Zeit, dass sie den Ort gewechselt haben.
Sie fahren fort zu ehren, was sie immer geehrt haben; zu gehorchen, ohne
vorauszusehen, dass ein Augenblick kommen kann, wo der Gehorsam nicht
mehr moglich sein wird; innerlich frei, was liegt ihnen da an einer dufleren
Freiheit? Worin stort sie eine Autoritit, welche sich bis hierher nicht zwi-
schen sie und ihren Herrn gestellt hat?. Was niitzt eine Rechtsverwahrung
und eine Unabhéngigkeits-Erklarung?
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Mit ernsteren und direkteren Interessen beschéftiget, kommt ithnen nicht
einmal der Gedanke an einen solchen Schritt. lebende Tempel, an welche
der Baumeister die letzte Hand gelegt, seiner Blicke, die alle Teile seines
Werkes umfassen und durchdringen, gewiss und dadurch befriedigt, denken
sie nicht daran, das in Zukunft unnétige Geriist einzureillen, welches zu
threm Bau gedient hat. Sei es, dass sie seiner schonen, um es fiir die Dienste
zu ehren, welche es ithnen geleistet, sei es, dass es ithnen nicht in den Sinn
kommt, seiner nicht mehr zu bediirfen, sie lassen es um sich fortbestehen,
und bewahren es sogar mit Liebe.

Das Alleinstehen ist jedoch weder der natiirliche Zustand des Menschen,
noch des Christen. In jedem Sinn und von allen Sphéren kann man sagen:
Es ist nicht gut, dass der Mensch allein sei. Der Glaube erwéarmt sich durch
die Beriihrung mit einem anderen Glauben; und indem sich der Christ von
dem Glauben auf Autoritit zu der personlichen und auf Erfahrung begriin-
deten Uberzeugung erhebt, befindet er sich in Verbindung mit allen denen,
welche sich mit ihm dazu erhoben haben. Eine Autoritit folgt der anderen:
es ist die Autoritédt des Beispiels und der Liebe; nennen wir sie besser: es ist
der gottliche Geist, der aus all dem vereinigten Glauben ein heiliges Feuer
bildet, das er unauthorlich anfacht. Jene Christen sind Menschen, sie haben
ihre Leiden, sie fiihlen sie, sie vereinigen sie alle in ein Ganzes; sie trosten
sich, sie ermutigen und sie starken sich in der Einheit; innerhalb des allge-
meinen Bandes, welches sie als Briider aller Kinder Adams umschlingt,
schlieBen sie unter sich ein engeres und besonderes Bruderbiindnis. So ent-
steht die allgemeine oder katholische Kirche, Pfeiler und Grundfeste der
Wahrheit, vereinigt unter einem einzigen Haupt, und stark durch eine un-
iiberwindliche Einigkeit, weil seine duBBere Gewalt der Vermittler derselben
gewesen ist. Zu den FiiBen Christi sitzend, und ihn allein horend, sagt sie zu
der ganzen sichtbaren Kirche, wie ehedem die Samariter zu jenem Weib:

., Wir glauben nun fort nicht um deiner Rede Willen; wir haben selber gehort
und erkannt, dass dieser ist wahrlich Christus, der Welt Heiland.* Oder
auch, wie der heilige Mann Hiob: ,,Ich hatte von dir reden gehort mit mei-
nen Ohren; nun aber hat dich mein Auge gesehen.* Und diese Stimme, mei-
ne Briider, ist hier nur deshalb die Stimme von Allen, weil sie zundchst der
Gedanke, das Gefiihl, die Erfahrung jedes Einzelnen ist.

Folgern wir jedoch nicht aus dem Vorhergehenden, dass die Autoritit in
dem Reich der geistigen Dinge durchaus keine rechtméafige Stelle finde,
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und meinen wir nicht, ihr jede Wirksamkeit zu entziehen. Zunéchst wiirde
unser Unternehmen ein vergebliches sein. Die Autoritdt hat ihre Wurzeln in
unserer Natur und in der allgemeinen Bestimmung des menschlichen Geis-
tes. Eben so wie wir in Bezug auf das Zeitliche gesellig geboren werden,
eben so werden wir in Bezug auf das Geistige glaubend geboren. Wir fin-
den, bei unserem Eintritt in die Welt, eben so gut eine Oberherrschaft fiir
unsere Gedanken, wie eine Oberherrschaft fiir unsere Freiheit. Wir finden
Glaubensvorstellungen vor, wie wir unseren Stand vorfinden. Wir miissen,
bis dass es besser wird, einstweilen die Ordnung der Dinge und der Ideen
annehmen, inmitten welcher wir zu leben anfangen. Die erste, und lange
Zeit die einzige, Autoritat fiir uns ist die unserer Eltern; sie geben uns ihre
Moral, ihre Religion, wie sie uns unsere Nahrung geben. Unsere innere
Freiheit, die Personlichkeit unseres Gedankens, entwickelt sich nur lang-
sam; und, iber den Kreis der Familie hinaus, findet sie einen anderen Kreis,
der, wenn auch weiter, nicht weniger fest geschlossen ist. Die Gesellschaft
ist eine andere Familie, wo gewisse erbliche oder konventionelle Meinun-
gen der Bildung - unserer eigenen zuvorkommen, und sich lange Zeit dem
Aufschwung unserer Individualitidt widersetzen. Man hat nur zu viel Grund
und Gelegenheit gehabt, die Herrschaft zu beklagen, welche die Nachah-
mung, die eine Verwandlung Aller in jedem Einzelnen ist, und die Gewohn-
heit, die uns an uns selbst bindet und unsere Gegenwart despotisch an unse-
re Vergangenheit kettet, auf die innere Freiheit ausiiben; und man kann den
Hang, welcher uns abwechselnd, oder selbst gleichzeitig, zu einer wilden
Freiheit oder einer blinden Unterwerfung hinzieht, als ob der Mensch sich
nie zu rechter Zeit zu unterwerfen noch frei zu machen wiisste, ich sage,
man kann diesen Hang nur als ein Symptom!* des Verfalles ansehen. Al-
lein, nach Allem, muss man sich doch fragen, was aus den individuellen
Leidenschaften und Einbildungen entstehen wiirde, wenn der neugeborene
Geist nicht in ganz fertige Meinungen, gleichsam wie in eine ruhige und be-
queme Wiege, niedergelegt wiirde. Man fragt sich, ob der Glaube an die
Autoritét nicht das notwendige Noviziat jedes Verstandes und jedes Gewis-
sens ist, und ob die menschliche Freiheit, um sich als solche zu erweisen,
nicht notig hat, den Zusammenstof3 mit jenen massenhaften Meinungen und
den Widerstand jener Macht des Beispiels zu erfahren, welche abwech-
selnd, und mit einer Art von Gleichgiiltigkeit, das Gute und das Schlechte,
den Irrtum und die Wahrheit aufdringen. Man fragt sich, ob die Individuen,
ich meine die Menschen, so wie sie die Siinde gemacht hat, nicht, vorausge-
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setzt sie stieBen auf keinen solchen Widerstand, Alles zusammengenom-
men, schlechter, und sich selbst und Andern verderblicher sein wiirden, als
sie es unter der ungerechten Herrschaft einer Autoritat sind, welche am En-
de doch einige ihrer Eingebungen in der Sorge fiir das allgemeine Wohl hat
schopfen miissen.

GroB3e Fragen, welche wir nur eben andeuten. In einem christlichen Land
lebend, wollen wir lieber der Autoritiat das Wort reden, indem wir Euer
Gliick riihmen, Ihr, die Thr bei Eurer Geburt eine von den Ausstromungen
der Wahrheit ganz geschwingerte Atmosphére eingeatmet habt; die Ihr mit
der Muttermilch die Ehrfurcht und vielleicht die Liebe fiir die evangelische
Offenbarung eingesogen; Ihr, die Ihr iiberall in den Einrichtungen und in
den Sitten deutlichen Spuren davon begegnet seid; Ihr, denen das Wort Got-
tes bei dem Beginn Eures Weges gedffnet war; Thr besonders, die Thr das
Christentum in dem ganzen Leben Eurer Eltern verwirklicht und eben da-
durch bewiesen gesehen habt. Allein hiitet Euch, indem Ihr bei diesem ers-
ten Vorzug stehen bleibt, ihn zu einem vergeblichen zu machen. Macht
nicht aus einem Mittel ein Hindernis, und aus einer Segnung ein Ungliick.
Nehmt nicht den Vorhof fiir das Heiligtum. Der Glaube, meine Briider, ist
ein Leben, und in diesem auferlegten Glauben habt Thr nicht das Leben.
Rechnet darauf, dass Thr nur das Leben und folglich die Seligkeit (denn dies
sind zweil Namen fiir dieselbe Sache) haben werdet, wenn Euer Herz die
Wahrheit aufgenommen hat, wie es den Schmerz und die Freude aufnimmt;
wenn sie nicht mehr ein bloBer Eindruck ist, den Thr durch irgend ein Organ
empfangt, sondern ein Organ selbst Eures moralischen Wesens; wenn sie
den Standpunkt fiir Eure Urteile, und den allgemeinen Antrieb fiir Eure
Handlungen bildet; wenn, auf den hochsten Punkt Eures Daseins gestellt,
sie auf den ganzen Abhang driickt, und so den Lauf Eures Daseins be-
stimmt, gleich wie eine durch den Himmel gespeiste Quelle auf die ihr un-
mittelbar entstromenden Fluten driickt, und durch diese auf alle andere, bis
zum letzten Ziel, welches sie erreichen sollen. So lange Thr nicht das Be-
wusstsein von einem solchen Glauben habt, so sagt nicht, dass Ihr glaubt, so
sagt nicht, dass Thr Christen seid; schickt Euch zu neuen Fortschritten an,
oder vielmehr, erhebt Euch von dem bequemen Sitz, auf welchem Ihr ruht,
und geht; geht und sucht die Wahrheit auf; wohl Euch, dass man Euch den
Weg dazu gezeigt hat; wohl Euch, dass Ihr sicher seid, sie zu besitzen, wenn
Thr es wirklich wollt!
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Eine Ermahnung zur Fretheit erscheint in dem Jahrhundert, worin wir le-
ben, auf den ersten Blick als etwas Sonderbares. Wenige, sollte man mei-
nen, bediirfen derselben und werden erwarten, dass man eine solche an sie
richte. Dennoch glaube ich, dass, wenn die Freiheiten, nach denen man mit
so viel Eifer und sogar Heftigkeit streben sieht, sich von vorn herein umge-
ben von den Dornen der Verpflichtungen zeigten, wir nicht so viele finden
wiirden, welche ithnen nachjagen. Die Freiheit, welche den Gegenstand die-
ser Rede bildet, kiindigt sich gleich als eine Verpflichtung und eine Verant-
wortlichkeit an. Die Tétigkeit, die Anstrengung und die Beschwerlichkeit
sind die ersten Kennzeichen, welche bei ihr hervortreten; sie schlie3t die
grofiten Unterwerfungen in sich; sie ist, unter dem Namen der Freiheit, die
hochste Knechtschaft. Die Unterwerfung unter die Autoritit, in Bezug auf
die Religion, verbirgt im Gegenteil, unter dem Namen des Gehorsams, eine
zu reelle Freiheit; es ist freilich eine sehr traurige Freiheit, die Freiheit,
durch sich selbst nicht zu sehen, nicht zu wahlen, nicht vorzuschreiten, die
Freiheit, schwach und arm zu bleiben, die Freiheit, iiber den Schitzen der
Seele nicht zu wachen; allein wenn man Volker fiir die Sklaverei hat kamp-
fen, sich fiir den Despotismus hat aufopfern sehen, kann man erstaunen,
wenn man Individuen Opfer bringen sieht, um eine Freiheit von sich zu ent-
fernen, welche ihnen deren groflere auferlegen wiirde? Es ist nicht schon,
meine Briider, allein es ist vielleicht bequem, Jemanden zu haben, der fiir
uns alle Beschwerden der Freiheit tibernimmt, und uns, gegen Beobachtung
einiger Formen und Gebrauche, von der groBen Angelegenheit der Wieder-
geburt entbindet. Vervielfacht jene Formen und Gebriuche, es nutzt nichts:
alle zusammen wiegen weniger, als die Notwendigkeit, heilig zu sein. Sage
ich jedoch, dass die Freiheit, welche man zuriicksto8t, nicht beneidenswert,
dass sie nicht die Fretheit 1st? Gott bewahre! wer sie gekostet hat, weill im
Gegenteil, dass sie die einzige Sache auf der Welt ist, welche den Namen
der Freiheit verdient; ich sage nur, dass, so vortrefflich und herrlich diese
Freiheit ist, sie mehreren als eine Sklaverei erscheint; was sie verhindert,
sich ihrer zu beméchtigen, wenn sie ithnen dargeboten wird, oder sich ihrer
zu bedienen, wenn sie sich derselben bemaéchtigt haben.

Das ist es, was der Anblick des Einflusses der Autoritiat mich zu denen sa-
gen lasst, welche diesen Einfluss erfahren haben. Dies hier ist es, was ich zu
denen sage, die ihn ausiiben:
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Ihr wollt Euren Kindern, Euren Schiilern, Eurer Gemeinde, Euren Lesern
(denn ich umfasse mit ein und demselben Blick alle Arten von Autoritit),
Thr wollt thnen die Wahrheit, das hei3t, das Leben geben. Ich setze es vor-
aus; denn wenn ich es nicht voraussetzte, wiirde ich Euch nichts zu sagen
haben. Man hat Euch geraten, und Ihr ratet Euch selbst, Euch all Eurer Mit-
tel zu bedienen. Wenn man nur an die denkt, welche aus Eurer Autoritét
selbst hervorgehen, so sage ich vielmehr: Bedient Euch nicht aller Eurer
Mittel. Bedient Euch nicht Eures ganzen Ubergewichts; hiitet Euch, die na-
tiirliche Wirkung desselben zu vermehren, den Druck desselben zu verstar-
ken. Leitet viel mehr, als Ihr befehlt; sucht lieber einzufléf3en, als aufzuerle-
gen. Lehnt, bei passender Gelegenheit, einen Teil der Macht ab, die man
Euch iibertragt, und wisst die Freiheit zur Achtung ihrer selbst zuriickzuru-
fen. Diese Freiheit ist der Anteil Gottes, und, um Gott etwas zu tun librig zu
lassen, darum miisst Thr nicht Alles tun wollen. Die Hauptsache fiir Euch
besteht darin, dass Ihr auf die Quelle hinweist, und das Verlangen danach,
vor allem durch Euer Beispiel, erweckt. Eure nichste Aufgabe ist, zu unter-
richten, aber wie Menschen, die zu Menschen reden, niemals vergessend,
dass auf dem Gebiet des Unterrichts, eben so wie auf jedem anderen, man
nichts so gut weil3, als was man durch sich selbst gelernt hat. Ziigelt die
Verirrungen mit der Autoritit des Wortes, allein mit seiner Sanftmut; bringt
den Charakter und die Lage eines Jeden in Anschlag; gesteht die Notwen-
digkeit eines progressiven und langsamen Ganges zu; setzt gerne die Auf-
richtigkeit in dem Irrtum voraus, oder, wenn Thr an der Wurzel des Irrtums
die Leidenschaft und die Siinde wahrnehmt, fiihrt den Irrenden sanft dahin,
sich selbst das Prinzip seiner Tauschung zu entdecken. Wisst, zu rechter
Zeit, bald Euch zu zeigen, bald zu verschwinden; zeigt Euch, um der Fins-
ternis das Feld streitig zu machen; seid noch schneller bereit zu verschwin-
den, um Gott das Feld zu riumen. Vertraut auf ihn, misstraut Euch selbst.
Fiirchtet, indem Ihr die Form auferlegt, bevor Ihr den Sinn davon begreif-
lich gemacht habt, indem Ihr die Ketzerei an die geringste Sprach-Ungenau-
igkeit kniipft, indem IThr die Artikel vermehrt, die Schattierungen verstérkt,
indem Ihr zu viel auf den systematischen Zusammenhang gebt, indem lhr
dem Gefiihl die Freiheit verweigert, sich selbst seine Form zu schaffen, in-
dem Ihr zu friih alle Konsequenzen eines kaum angenommenen Prinzips
verlangt; fiirchtet ganz besonders, indem Ihr Eure Autoritit zu sehr zur
Schau tragt, Euren Zweck zu verfehlen, und, anstatt des Glaubens, den Thr
erzeugen wolltet, die entgegengesetzte Gemiitsrichtung, unter der doppelten
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Form des Unglaubens im eigentlichen Sinn und des toten Glaubens, ange-
regt und unterhalten zu haben. Ihr wollt herrschen, um die Herrschaft Got-
tes auszubreiten, nun gut, aber wollt liber Lebende herrschen, und nicht
iber Tote. Vergesst nicht, dass die schlecht benutzte Autoritit ungliickliche-
re und nachhaltigere Wirkungen hat, als das Nichtvorhandensein jeglicher
Autoritit.

Ihr, die Ihr Christen bilden wollt, seid ohne Zweifel Christen; Eure Autori-
tét stiitzt sich also auf die des Evangeliums: nun, was lehrt Euch das Evan-
gelium? Es hat sich iiber die Frage durch Tatsachen und durch Worte ausge-
sprochen. Durch Tatsachen, weil Jesus Christus und seine Apostel, vor Al-
lem fiir die Interessen der Freiheit bemiiht, sich eifersiichtig gezeigt haben,
tiber die Geister nur durch die innere Kraft der Wahrheit zu herrschen; in-
dem sie die ithnen geltenden Blicke und Huldigungen stets auf sie verwie-
sen; welil sie sich sparsam bewiesen haben mit den Zeichen der Macht,
durch welche sie so leicht die Uberzeugung hitten unterjochen konnen; in-
dem sie den Glauben weit mehr fiir ihre Worte, wie fiir thre Wunder forder-
ten, und zuweilen sogar in dem Unglauben ihrer Zuhorer einen Grund fan-
den, nicht die Wunder zu vervielfachen, sondern sie zu unterlassen. Durch
thre Worte; denn in welch anderem Sinn wiirde unser Herr gesagt haben:
,,Glaubt dem, was ich sage, wo nicht, so glaubt mir doch um der Werke wil-
len*“? Stellte er dadurch nicht den Glauben auf Autoritit in die zweite Rei-
he? In welch anderer Absicht wiirde er den Christen verboten haben, Je-
manden hienieden ihren Meister oder ihren Vater zu nennen? Warum wiirde
St. Paulus die Behauptung, dass er iiber den Glauben seiner Briider herr-
sche, mit solcher Kraft zuriickgewiesen haben? Geschah es nicht, weil der
Heiland und seine Apostel der Wahrheit die Kraft und das Recht zuerkann-
ten, sich selbst zu erweisen, sich selbst ihre eigene Autoritit zu sein? Ich
bezeichne hier nur eine geringe Anzahl von Tatsachen und von Stellen, al-
lein ich wage zu behaupten, dass man im Evangelium eine gro3e Anzahl
finden wird, welche sie bestitigen, und nicht eine, welche sie widerlege.
Dieser Zug in der Handlungsweise des Meisters und der Jiinger verdient
mehr Aufmerksamkeit, als ihm vielleicht zu Teil geworden ist, und emp-
fiehlt sich dem Studium derer, welche unterrichten, und derer, welche unter-
richtet werden.

Wie viel bleibt noch hinzuzufiigen! wie umfassend ist der Gegenstand, mei-
ne Briider! und wie fiihle ich immer mehr, je weiter ich ihn verfolge, wie

292



wichtig er ist, und wie sehr er in unmittelbarer Beziehung zu den Verhilt-
nissen der gegenwartigen Zeit steht! Es scheint mir, dass ich thn weniger
behandelt habe, als dass ich nur die Hauptpunkte habe hervortreten lassen.
Dieses Wenige wird, unter dem Beistand Gottes, nicht ohne Nutzen sein.
Gilt es fiir Nichts, ein gefahrliches Vertrauen zu zerstoren, und mit den
wahren Kennzeichen des Glaubens die wahren Bedingungen des Lebens zu
bestimmen? Gilt es flir Nichts, in einer Seele, in einer einzigen, einen Drang
nach Freiheit zu erwecken? Gilt es fiir Nichts, eine Masche dieses Netzes,
in welches wir Alle eingeschlossen sind, zu zerreiflen oder zu erweitern,
dessen zuweilen grobes, doch haufiger feines und unsichtbares Geflecht uns
ohne unser Vorwissen gefangen hilt, und in welches, wire es in volle Wahr-
heit getaucht, wir uns nicht selbst begeben wiirden, weil es fiir die Seele au-
Berhalb der Freiheit keine Wahrheit gibt, weil die Freiheit der Anfang der
Wahrheit ist?

Méchte diese Uberzeugung in dem Herzen einiger von denen, die uns ho-
ren, aufgenommen worden sein, und sie, nach ihren verschiedenen Bediirf-
nissen, segnen; die Einen, indem sie sie sowohl die Freude, als die Ver-
pflichtungen einer schon vollendeten Befreiung besser fiihlen, die Anderen,
indem sie sie diese Befreiung wiinschen und verfolgen lasst!

293



Die Reue und die BuRe.

Psalm L1,12.

,Schaffe in mir, Gott, ein reines Herz, und gib mir einen neuen gewis-
sen Geist.

Man wundert sich zuweilen dariiber, dass die christliche Moral ihr besonde-
res Worterbuch hat; man fragt, ob nicht jeder der Begriffe, welche sie durch
neue Ausdriicke bezeichnet hat, schon in der gewohnlichen Sprache seinen
Namen fiihrte; man fragt, ob es im Grunde zwei Arten von Moral, ob es
zwel menschliche Naturen gibt, und ob das Evangelium etwas anderes hat
tun konnen, als alle die Vorstellungen zu weihen, zu ldutern und zu vollen-
den, welche ohne Frage in dem Gewissen der Menschen vorhanden sein
mussten, da sie in allen Sprachen denselben Namen erhalten hatten.

Diejenigen, welche diesen Einwurf machen, konnten noch hinzufiigen, dass
die ersten Prediger der christlichen Moral, die Verfasser der heiligen
Schrift, sich nicht neuer Worte bedient, dass sie die Ausdriicke der allge-
meinen Moral angenommen haben, und dass erst spiter, und bei der Uber-
setzung ihrer Schriften, jene besonderen Ausdriicke, jene Sprache fiir sich
erscheint, deren Notwendigkeit von Vielen nicht zugestanden wird.

Allein diese Behauptung hat nur Kraft gegen diejenigen, welche sie aufstel-
len: sie lasst gerade die Notwendigkeit mehr hervortreten, welche sie be-
streitet. Es ist wahr, dass die Apostel, um verstanden zu werden, die ge-
briauchlichen Ausdriicke annehmen mussten, sie konnten nicht einmal den
Gedanken haben, andere anzuwenden; indem sie sich, im Interesse des
Evangeliums, auf die von den Menschen zugestandenen Wahrheiten berie-
fen, mussten sie natiirlich jene Wahrheiten mit ihren gewohnlichen Namen
bezeichnen, sonst wiirden dieselben nicht erkannt worden sein, man wiirde
sich nicht gegenseitig verstindigt haben, und der Zweck jener heiligen
Minner wire verfehlt worden. Also die Worter: Fehltritt, Reue, Mitleid,
Liebe (amour) finden sich in ihren Schriften, wie in denen der profanen
Schriftsteller vor, und zwar, dem Anschein nach, in demselben Sinn. Allein
wer mit Hilfe jener Worter selbst in das Innere der Lehre des Evangeliums
eindrang, erkannte bald unter diesen gewdhnlichen Ausdriicken Begrifte,
welche es nicht waren; er sah, wie diese verschiedenen Begriffe in dem
Christentum neue Farben annahmen, einen ganz anderen Geschmack beka-
men; er flihlte, dass er ihnen nicht mehr denselben Wert beilegen konnte,
welchen ithnen die beilegten, die sie auBlerhalb des christlichen Standpunk-
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tes gebrauchten. Das Bediirfnis, diese Vorstellungen mit unterscheidenden
Ausdriicken zu bezeichnen, machte sich fiihlbar, oder vielmehr die Worter,
mit denen man sie in den verschiedenen Sprachen der christlichen Nationen
bezeichnete, wurden christliche Worter, sonderten sich nach und nach und
fiir immer von der gewohnlichen Sprachweise ab, und bildeten die Elemen-
te jener religiosen Sprache, welche, anstatt eine besondere und, so zu sagen,
technische Sprache zu sein, die Sprache des gewohnlichen Gebrauchs und
der Unterhaltung sein wiirde, wenn die evangelischen Prinzipien ganz allge-
mein angenommen wiren. Die Worter: Siinde, Buf3e, Barmherzigkeit und
christliche liebe (charité), welche der Kanzel und frommen Unterhaltungen
vorbehalten sind, sollten allen Lippen so gelaufig sein, wie jene: Fehltritt,
Reue, Mitleid und Liebe, oder, besser gesagt, die letzteren sollten, in dem
Geist eines Jeden, denselben Wert als die ersteren haben, und dieselben Be-
griffe mit sich fithren. Es gibt nur zwei Sprachen in Bezug auf diese Gegen-
stande, weil es zwei Arten von Moral gibt; es gibt nur zwei Arten von Mo-

ral, weil es zwei verschiedene Welten gibt.!>

Wenn man die sich in jenen beiden Sprachen gegenseitig entsprechenden
Ausdriicke, einen nach dem anderen, mit einander vergleicht, wenn man an
dem Gewicht, das ihnen der Gebrauch beilegt, die Vorstellung abwigt, wel-
che man in jeder dieser Sprachen damit verbindet, dann erst kann man sich
einen Begriff von dem Unterschied machen, welcher, in Bezug auf die Prin-
zipien und die Substanz selbst, zwischen der Moral der Welt und der Moral
von Jesus Christus besteht. Es ist unmoglich, hier nicht mehr zu sehen, wie
ein prunkvolles Wortregister, wie eine konventionelle Ausdrucksweise, wie
ein bloBes Erkennungszeichen fiir die Eingeweihten. Die Grundbegriffe
weichen eben so sehr und mehr wie die Worter voneinander ab, und wenn
zwischen zwei entsprechenden Ausdriicken eine allgemeine Vorstellung ge-
meinschaftlich fortbesteht, so findet zwischen den beiden, durch die beiden
Worter ausgedriickten Begriffen derselbe Unterschied statt, welcher zwi-
schen dem Keim und der Pflanze, zwischen dem Embryo und dem erwach-
senen Menschen, zwischen dem Fragment und dem Meisterwerk, zwischen
einem Chaos und einer Welt stattfindet.

Diese Wahrheit wird, glaube ich, noch mehr durch den Vergleich in die Au-
gen springen, welchen ich heute zwischen den beiden Wortern, oder viel-
mehr zwischen den beiden Zustinden, der Reue und der Buf3e, anzustellen
versuche.
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Die Reue (erlaubt uns noch diese sprachliche Bemerkung: ist nicht die Aus-
drucksweise des Menschen die naive Offenbarung seines Gedankens und
seiner Natur?), die Reue ist das Insichgehen der Seele, um sich fiir einen be-
gangenen Fehler zu bestrafen; es ist eine Strafe, eine Ziichtigung, welche
sie sich innerlich auferlegt; es ist der natiirliche RiickstoB3, die Riickwirkung
der Siinde in einem Gewissen, welches das Gefiihl seiner Pflichten und sei-
ner Bestimmung bewahrt hat. Die Reue ist also eine verspétete, dem Sitten-
gesetz dargebrachte, Huldigung, die Huldigung des Bedauerns; eine Huldi-
gung, ach! welche wir so oft an die Stelle eines reelleren und unmittelbare-
ren Kultus setzen; eine Huldigung, auf die wir, uns zu schmiicken, be-
schrankt sind, wie man sich mit einem Trauerflor bei der Leichenfeier eines
Freundes schmiickt; doch welcher Unterschied! Der Freund, welchen wir
durch diese Trauer der Seele ehren, wir sind es, die thm sein Grab gegraben
haben; diese verletzte Pflicht, wir sind es, die sie verletzt; dieses unterlasse-
ne gute Wert, wir sind es, die es unterlassen; diese gebrochene Treue, wir
sind es, die sie gebrochen haben. Traurige Bestimmung unserer gefallenen
Natur, die immer notig hat, sich durch Trinen rein zu waschen, die sich
durch den Schmerz selbst trostet, und ihre urspriingliche Schonheit nur wie-
der herstellt, indem sie tiber ihre gegenwartige Hasslichkeit seufzt und weh-
klagt! Allein was sollte man, auf der anderen Seite, von einer Seele denken,
die nicht mehr zu bereuen wiisste? Wie wire ein solcher Schmerz ohne
Schonheit? Gibt es nicht félle, wo die Reue den schonen Handlungen
gleichsteht und ihnen selbst den Preis streitig macht, wo die Reue ein gro-
Bes Werk 1st? Haben nicht, gerade gestiitzt auf die Reue, kraftige Seelen
sich am hochsten emporgeschwungen? Ist nicht die Reue, in dem jetzigen
Zustande unserer Natur, oft unser reinster moralischer Akt und unser wirk-
samstes Beispiel? Muss man sich nicht Gliick wiinschen und Gott segnen,
wenn, in der durch die Siinde zusammengebriickten Seele, jene Federkraft
sich kréftig kundgibt und eine verhasste Last von sich stoB3t? Und woriiber
freuen sich die Engel, wenn nicht iiber ein Ereignis, welches den alleredels-
ten Schmerz zur Ursache hat?

Die Menschheit, besorgt fiir die Uberreste ihres Ruhmes, hat sich wohl ge-
hiitet, die unleugbarste, ach! und die unverdéchtigste ihrer Tugenden zu ver-
werfen oder gering zu schitzen. Man ist so weit gegangen, zu sagen: ,,Gott
machte aus der Reue die Jugend der Sterblichen;* ein ohne Zweifel unge-
nauer Ausdruck, wenn man darin etwas Anderes sehen will, als das traurige
Gestandnis unserer Armut, welche uns zwingt, mit unserer taglichen Reue
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unsere stliindlich begangenen Siinden auszugleichen. Allein, in der Tat,
nehmt die Reue dem menschlichen Leben, wie verheert und gebrandmarkt
wird es nicht sein, vorausgesetzt, dass tiberhaupt noch der geringste Platz
fiir die Tugend in einer Seele bleiben konnte, in welcher die Reue keinen
Platz mehr fande!

Uns die Reue entziechen, das heif3t nicht blof3 uns berauben, sondern alle
diejenigen, welche wir beleidigt haben; ist unsere Reue nicht ihr Gut, ihr
teuer erworbenes Gut, und oft die einzige Entschdadigung, welche wir ihnen
bieten konnen? Durch die Reue allein finden sie uns so wieder, wie wir im-
mer fiir sie hitten bleiben sollen; durch die Reue allein finden wir uns selbst
als gut, billig, mitfiihlend, zart wieder, nachdem wir vorher das Gegenteil
von alle dem gewesen; durch die Reue allein erscheint unser moralischer
Sinn in seiner Geradheit wieder, so dass, wenn unser ganzes Leben den
Charakter jener Augenblick einer bitteren Sanftmut anndhme, wenn wir vor
einer jeden Priifung dieselben Gesinnungen hitten, welche wir in uns fin-
den, nachdem wir sie tiberstanden, unser Leben eben so sanft fiir unsere
Umgebungen sein wiirde, als es ihnen jetzt peinlich ist. Gesegnet seien da-
her jene traurigen Stunden, wo wir ihnen in Reueschmerzen wiedererstat-
ten, was sie von uns in guten Diensten und in guter Behandlung hétten er-
halten sollen! Wohl uns, dass wir diese Riickkehr der, wenn auch unwirksa-
men, Liebe in uns fithlen! Wohl ihnen. dass sie sich verpflichtet fiihlen, die-
jenigen zu lieben, welche eine bittere Erinnerung ihnen vielleicht zu hassen
riet!

Jedoch, nachdem wir dieser herrlichen Regung der Seele alle die Gerechtig-
keit haben wiederfahren lassen, welche sie verdient, miissen wir das hervor-
heben, was ihr mangelt, damit sie dem ganzen Umfang der Bediirfnisse der
menschlichen Seele entspreche.

Fragen wir zunichst, ob es nicht der Reue, wenigstens der menschlichen
Natur, zur Last fallt, dass die wahre Reue viel seltener ist, als man denkt.
Ihr Name wird oft auf moralische Zustdnde, auf Eindriicke angewendet,
welche wesentlich von ihr verschieden sind. Wie oft nennt man nicht Reue,
was nur Scham oder Arger des Stolzes ist! Dieses Versehen ist zu leicht
moglich. Es i1st dem Menschen aus zwei Griinden an der Erfiillung des Ge-
setzes der Moral gelegen; einmal und zunichst, weil es sein Gewissen for-
dert, zweitens aber, weil es die Achtung fiir seine eigene Wiirde erheischt.
Haben wir das Gesetz der Moral einmal anerkannt, so machen wir es zu ei-
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nem Teil von uns selbst und achten es in dieser Gestalt. Wir setzen unsere
Kraft daran, und unsere Ehre darein, es piinktlich zu erfiillen. Wir freuen
uns aus Eigenliebe iiber eine Befolgung, welche Zeugnis von unserer Kraft
gibt; wir drgern uns aus Stolz liber eine Nichtbefolgung, welche uns unsere
Schwachheit offenbart. Unsere Abbitte gilt dann weniger dem Gesetz, als
uns selbst, allein dieser Unterschied entgeht uns; er verliert sich in einem
unbestimmten Gefiihl von Missvergniigen und Beschimung, welches wir,
ohne es nédher zu priifen, Reue nennen. Wenn wir die Sache schérfer ins Au-
ge fassten, so wiirden wir sehen, durch welchen leichten Ubergang die Reue
des natiirlichen Menschen Gefahr 14uft, in der Scham aufzugehen. Die wah-
re Reue setzt Achtung, Anhénglichkeit gegen das Gesetz voraus; doch das
Gesetz, insofern es einzig und allein als Gesetz angenommen ist, zeigt sich
nicht immer in der anziehendsten Gestalt; es kann uns, von weitem und in
seiner Allgemeinheit gesehen, wohl ein Gefiihl einfl6en, das der Liebe
gleicht; allein in seinen alltdglichen Vorschriften verhilt es sich nicht so da-
mit, und seine unauthorlichen Mahnungen, die Anspriiche, welche es, als
abstrakte und unsichtbare Sache, gegen die sichtbaren und gegenwartigen
Gegenstdnde unserer Leidenschaften erhebt, sind ganz geeignet, es uns ver-
hasst zu machen. Und da es deshalb nicht authort, das Gesetz, das heil3t, die
Notwendigkeit zu sein, so sucht unsere Seele, welche es nicht liebt und es
dennoch nicht verleugnen kann, gegen ihren eignen Widerwillen eine Zu-
flucht in dem Stolz; wir helfen uns mit einem Laster, um Tugenden zu iiben;
wir geben dem Gesetz eine andere Gestalt, und unter seinem Namen ist es
die Ehre, welcher wir einen Kultus darbringen; die Ehre, worunter ich hier
die Selbstachtung verstehe, freut sich unserer Siege, leidet um unserer Nie-
derlage Willen; und dieses Leiden ist es, was wir Reue nennen.

Die Reue ist nicht einmal immer so wiirdig vertreten. Der blo3e Missmut,
welcher einer getduschten Hoffnung folgt, schmiickt sich zuweilen mit
threm Namen. Man wagt, von bereuen zu reden, wo es sich um eine
schlechte Berechnung handelt; man wagt, sich dariiber Vorwiirfe zu ma-
chen, dass man nicht gliicklich gewesen ist. Es konnte so scheinen, als ob
der Eigennutz auch sein Gewissen, und die Selbstsucht ihre Gewissensbisse
hitte. Allein, um wahr zu sein, meine Briider, muss man hinzufiigen, dass,
durch eine eigentiimliche Wirkung unserer gegenwértigen Natur, der Eigen-
nutz oft das Gewissen mahnt, und das blof3e Bedauern die Reue erweckt. Es
ist dies gleichsam das unwillkiirliche Gestédndnis einer ewigen Wahrheit, der
namlich, dass in dem Gedanken und in dem Willen Gottes das Gliick unzer-
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trennlich an die Tugend, das Ungliick unzertrennlich an die Siinde gebun-
den ist. Ein Instinkt, den nichts zum Schweigen bringen kann, hat dem
Menschen diesen Beschluss der ewigen Gerechtigkeit offenbart; sein einzi-
ger, oft gliicklicher, Irrtum besteht darin, dass er sich die Vollziehung des-
selben schneller denkt, wie es sein kann. ,,Weil das Urteil iiber die bosen
Werke nicht sogleich vollstreckt wird, so ist das Herz des Menschen, sagt
die Schrift, von Lust erfiillt, das Bose zu tun;“ allein wenn andererseits eine
schlechte Absicht zu einem schlechten Ausgang fiihrt, so erkennt der
Mensch, aus seinem Taumel des Gliicks und der Hoffnung plotzlich erwa-
chend, augenblicklich jene Gerechtigkeit, jenes hochste Gesetz, an welches
er, bei einem gliicklichen Ausgang, sich zu denken gehtitet hétte; das Ge-
wissen macht sich durch das Organ des Schicksals verstiandlich; das Schick-
sal wird, so zu sagen, unser Gewissen; wenn das Schicksal uns verrit, fiih-
len wir, dass es uns Gerechtigkeit wiederfahren lasst; und oft erkennen wir
unser ganzes Unrecht erst dann, wenn wir alle Folgen desselben getragen
haben. Es ist eine, wenn auch dunkle, doch kostbare Offenbarung der Wahr-
heit; allein, gleichsam als ob in einer verdorbenen Natur jede Wahrheit ver-
derben miisste, haben wir nicht gesdumt, diese hier in den unseligsten Irr-
tum zu verwandeln; und in dem Mund des Volkes, wie unter der Feder der
Geschichtsschreiber, ist der Erfolg der oberste Richter iiber alle Handlungen
und alle Unternehmungen geworden.

Wie dem auch sei, die Reue des natiirlichen Menschen hat, wie Thr seht, das
Eigentiimliche, dass sie in ganz andere Gefiihle iibergeht. Dies schon
spricht gegen ihre Natur; denn wenn die Quelle, aus der sie entspringt, tie-
fer, méichtiger wére, wiirde sie sich weniger leicht mit etwas verschmelzen,
was nicht sie selbst ist. Allein das ist das wenigste Schlechte, was wir von
ihr zu sagen haben. Selbst dann, wenn sie reell, wenn sie authentisch ist, hat
sie natiirliche Fehler, welche sie herabsetzen, ist sie von Gefahren bedroht,
welche bis zu threr Vernichtung fithren konnen.

Die Reue kann sich entweder an unser Leben, als Ganzes, kniipfen, oder an
jede unserer schlechten Handlungen ins Besondere. Das Erstere ist, so
scheint es, die natiirliche Folge des Letzteren; das Eine ist das Produkt, die
Summe von dem Anderen, ist in dem Anderen enthalten. Ich leugne es
nicht, und ich sehe in der Tat ein allgemeines Missbehagen, gleich einem
Nebel, aus der Gesamtheit unserer Siinden emporsteigen, sich iiber das gan-
ze Leben verbreiten, die ganze Seele umgeben. Allein es ist wichtig zu be-
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merken, dass alle jene besonderen Reugestiandnisse, deren jedes uns viel-
leicht schwer und bitter wurde, gewohnlich nur, was das ganze Leben zu-
sammengenommen betrifft, zu einer dumpfen, kaum erkannten, Unzufrie-
denheit flihren und fast niemals zu einem Urteil iiber das Wesen unserer
Moralitdt. Geneigt, bei jeder besonderen Gelegenheit zuzugestehen, dass
wir gefehlt haben, mdchten wir uns jeden unserer Fehltritte wie einen zufal-
ligen Ungliicksfall vorstellen; schwach im Einzelnen, meinen wir stark in
Bezug auf das Ganze zu sein; oder, wenn zu oft wiederholte Schiftbriiche
uns zwingen, eines der Segel unseres Stolzes einzuziehen, in unserem Cha-
rakter eine entschieden unvollkommene Seite anzuerkennen, so gehen wir
nicht weiter; wir wollen uns nicht eingestehen, dass ein immer wiederkeh-
render Fehler, welchen wir nicht haben besiegen konnen, unsere ganze See-
le anklagt; dass der Mittelpunkt in jedem seiner Radien mitberiihrt wird;
dass, welches auch der leidende Teil unserer Moralitét sei, man sich an das
Prinzip dieser Moralitét selbst halten muss; dass ein Mensch nicht aus meh-
reren Menschen besteht, von; denen der eine sich nicht um den anderen zu
kiimmern braucht - dass der Mensch eine unteilbare Einheit i1st, und dass als
Ganzes er fiir Alles verantwortlich ist, was in jedem einzelnen Teil seines
moralischen Lebens vor sich geht. Wir wollen nicht begreifen, dass unsere
Reue unzureichend und oberflachlich ist; dass wir zu bereuen haben, nicht
was wir getan haben, sondern was wir sind; und endlich, dass das, was die
Zukunft in uns schaffen soll, nicht ein neuer Lebenswandel, sondern ein
neues Wesen ist.

Also, sei es, dass unsere Reue bei jeder neuen Ubertretung erwacht und dar-
auf beschrinkt bleibt, sei es, dass, allgemeiner werdend, sie sich auf unser
ganzes Leben ausdehne, ihre, mehr oder weniger zahlreichen, mehr oder
weniger breiten Furchen dringen nicht tief genug ein, um den Grund der
Seele zu erreichen, der allein den Samen eines neuen Lebens aufnehmen
und befruchten kann. Die Reue kann hie und da einige gute Vorsitze erzeu-
gen, einige Verbesserungen bewirken, dem Leben eine andere Richtung ge-
ben; und hiiten wir uns, die Giite dieser Erfolge und die Schonheit ihres
Prinzips zu leugnen; eine Triebfeder, die iiber allen Triebfedern des natiirli-
chen Menschen steht, gibt sich auf eine wiirdige Weise darin kund; allein
gerade diejenigen, welche es verstanden haben, ihre Reue die meisten
Friichte tragen zu lassen, werden zuerst eingestehen, dass dieselbe nicht ge-
nug Friichte tragt; dass eine ernstere Verbesserung notig ist; dass der ganze
Lauf und das ganze Wesen ihres Lebens einer Uménderung bedarf. Die
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Freude tiber jene vereinzelten Erfolge verwandelt sich bald in Traurigkeit,
eine heilige Traurigkeit, die jeder Freude vorzuziehen, nur nicht der einen,
deren Vorspiel und Biirgschaft sie in den ernsten und aufrichtigen Herzen
ist!

Allein, so lange wie die Reue nicht durch eine hohere Macht umgeformt ist,
bleibt sie fiir die Seele nur ein peinliches Gefiihl ohne Reiz, ohne Weihe, ei-
ne Demiitigung, der die Riithrung fehlt, und welche die Seele nur mit Unge-
duld ertrigt. Vergebens ist diese Demiitigung verborgen und hat sie zum
Vertrauten nur den, der sie empfindet; vergebens ist die unsichtbare Macht,
vor der sie uns niederwirft, so hoch iiber uns erhaben, dass dadurch jeder
Gedanke an eine Verwahrung oder an ein Murren ausgeschlossen wird; ver-
gebens entndhme jene Autoritit, welche wir das Gesetz nennen, aus unseren
Uberzeugungen den heiligen Namen Gottes: es bleibt immer eine Demiiti-
gung; sie ist gerecht, wir wissen es; allein diese Uberzeugung schlieBt
durchaus kein Prinzip der Tréstung, der Ermutigung und des Lebens in sich;
sie richtet uns nicht auf, sie driickt uns nieder; oder wenn, ergriffen von
dem edlen Wetteifer, uns selbst iiberlegen zu werden und unsere Zukunft
unserer Vergangenheit entgegen zu setzen, wir in diesem Entschluss einige
Kraft und einige Luft schopfen, so muss man nicht darauf rechnen, dass die
Reue iiber einen neuen Fehltritt dieselbe Fahigkeit haben wird; die Seele hat
einen Teil ihres Glaubens verloren; von einer Niederlage zur anderen ver-
lasst sie sich immer weniger auf sich selbst; die Riickwirkung wird von Tag
zu Tag schwicher, so dass man mit vollem Recht hat sagen konnen, dass die
haufigen Reubekenntnisse die Seele abnutzen. Jede dieser fruchtlosen Be-
mithungen entzieht ihr etwas von ihrer Kraft, jede untergréabt sie mehr und
mehr. Die Reue verdndert allmdhlig ithre Natur; die innere Stimme fahrt
fort, sich horen zu lassen, allein sie hat ithren Ausdruck verloren; und von
diesem verborgenen Gericht, welches die Seele liber sich selbst hilt, bleibt
nur noch die Form. Sie vernimmt seinen Ausspruch ohne Beben, sie verhar-
tet sich bei dem Anhoren desselben, sie findet zuletzt, ich weil} nicht welch
schreckliches Vergniigen darin, sich sagen zu lassen, wie schuldig sie ist,

sie stellt der Stimme, die ehedem sie in ihren Tiefen bewegte, ich weil}
nicht welch vorsatzliche Dummheit entgegen, sie verliert jene heilige
Scham, jene, ehedem so zarte und empfindliche, Achtung ihrer selbst; sie
bietet den niederschmetternden Blicken der Wahrheit die Stirn, fast sucht
sie dieselben auf; sie weidet sich an einer kalten und gefiihllosen Verzweif-
lung, und nichts belebt mehr ihr erloschenes Auge, wenn nicht, von Zeit zu
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Zeit, ein bitteres Lacheln, das der Gedanke an ihre frithere Reue, an ihre
fritheren Bemiithungen und an den schnellen Fortschritt ihres Verfalles her-
vorruft.

Meine Briider, es ist schrecklich, allein es ist notwendig, es zu sagen: wir
haben gesagt, dass die unwirksamen Reubekenntnisse die Seele auf die
Lange abnutzen; doch es ist nicht genug, dass sie sie so lassen, wie sie sie
gefunden haben, sie legen darin, bei ihrem Verschwinden, einen giftigen Sa-
men nieder. Das ist die gewohnliche Rache der misshandelten Wahrheit.
Die Ungeduld tiber den schlechten Erfolg, die Scham {iber die Niederlage
bringen die immer vorhandenen Keime der Aufreizung und des Aufstandes
zur Entwicklung. Man ist zunichst gegen sich selbst aufgereizt, hernach ist
man es heimlich gegen die Wahrheit. Man hasst sich deshalb, dass man sie
schlecht aufgenommen, man hasst sie wegen der Beschimpfung, die man
ithr angetan hat. Sie hort auf, uns liebenswiirdig zu erscheinen, sobald sie
iber unser wiederholtes Unrecht Beschwerde gegen uns fiihren kann, und
sobald sie von unserer Freundin und Fiihrerin, welche sie war, gezwungener
Weise unsere Gegnerin geworden ist. Immer dieselbe in sich, ist sie nicht
mehr dieselbe fiir uns. Von der Achtung und der Liebe gehen wir durch un-
sere eigene Schuld zum Widerwillen und zum Hass iiber. Es gibt dort keine
Mitte, der Atemhauch, welcher die Flamme nicht hat ausloschen konnen,
facht sie an und pflanzt sie fort.

Die Fabeln des Altertums erzahlen uns von einem Ungeheuer, dem man
nicht einen Kopf abhauen konnte, ohne dass sich nicht sieben andere an sei-
ner Stelle erhoben. Dieses Ungeheuer ist unsere Seele, und dieser abgehau-
ene Kopf ist das Bild einer fruchtlosen Reue. Das Feuer allein, fligen die
Fabeln hinzu, konnte jener verhidngnisvollen Vervielfaltigung der Kopfe der
Hydra vorbeugen; wir werden sehen, meine Briider, was das fiir ein Feuer
ist, denn hier folgt die Fiktion der Wahrheit bis zu Ende; jedoch wozu die
Fabeln, da das Evangelium selbst die Wahrheit, von der wir reden, in den
starksten Bildern ausgedriickt hat? Wird sie nicht, in den Worten des Hei-
landes selbst, durch jenen unsauberen Geist dargestellt, welcher, in ein Haus
zuriickkehrend, aus welchem man ihn auszutreiben versucht hatte, dort mit
sieben Geistern, die drger sind, denn er, wieder hineinkommt? (Luk. XI,21-
26.)

Aber wie! wire es besser, nicht mehr zu bereuen? Bewahre Gott! bewahre
Gott! Derjenige, welcher es denken konnte, hitte gegen sich selbst die
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strengste Verdammung ausgesprochen. Welches auch die Fehler der natiirli-
chen Reue, welches auch die Folgen einer oft getduschten Reue sein mogen,
niemals konnen sie mit dem Zustande einer Seele verglichen werden, wel-
che in ihrer Rohheit vorsétzlich die Freuden der Siinde und die Trostungen
der UnbuBfertigkeit wihlt, und ihrem Gewissen selbst das Seufzen und
Murren untersagt. Gliicklich der, im Vergleich zu einem solchen Menschen,
gliicklich der, welcher Reue fiihlt, wire es auch nur eine schwache und vor-
tibergehende Reue! Gliicklich besonders der, welcher die der aufrichtigen
Reue dargebotene unsichtbare Hilfe mit Eifer benutzend, sich auf seinen
Schmerz selbst stiitzend, einen neuen Aufschwung gegen das Gute hin ge-
nommen hat, und der durch einen ersten Sieg, so oberflachlich er auch sein
mag, unersittlich fiir neue Siege geworden ist! Gliicklich der, welcher,
nachdem seine Lippen die Speise der Heiligen nur im Geringsten gekostet
haben, jenen Hunger und Durst nach Gerechtigkeit bekommen, welchen der
getreue Gott zu stillen versprochen hat!

Die Welt redet nicht so. Die Welt hat die Reue geschindet. Empfanglich fiir
das Gute, sobald das Gute sich unter der Form des Schonen kundgibt, kann
sie in gewissen Fillen glanzende Reubekenntnisse, wo die Demiitigung sich
in Ruhm verwandelt, mit threm Beifall ehren. Jedoch in den meisten Fillen
ist es die Halsstarrigkeit, welche sie ehrt; und, selbst bei dem Schlechten,
zollt sie ithren Beifall der Beharrlichkeit. Ein durch und durch schlechter
Lebenswandel wird in der o6ffentlichen Meinung freigesprochen, sobald er
mit Konsequenz durchgefiihrt wird. Die Verhiltnisse der Zeit, in welcher
wir leben, haben dieser Richtung der 6ffentlichen Meinung eine neue Kraft
verlethen konnen. Die Unbestidndigkeit, die Verdnderlichkeit so vieler Men-
schen unseres Zeitalters hat offenbar eine andere Ursache, als die Reue. Der
Eigennutz, welcher der beinahe eingestandene Beweggrund davon ist, hat
sie gerechter Weise gebrandmarkt, und den Wert der Bestiandigkeit um so
mehr hervorgehoben, welches auch librigens das Prinzip derselben sein
mag. Gezwungen, zwischen zwei Arten des Elends zu wihlen, sagt es dem
Adel unserer verdorbenen Natur zu, offen das Elend des Stolzes dem der
Habgier vorzuziehen. Es hat dies, bei der geringen Schérfe unserer morali-
schen Wahrnehmungen, den Erfolg gehabt, dass die Reue, welche einen fal-
schen Anstrich von Unbestdndigkeit hat, allgemein in Misskredit gekom-
men ist. Nichts widerrufen, niemals von Etwas zuriickkommen, gehort heut
zu Tage mit zu dem Ideal eines starken Menschen. Man ist nicht mehr im
Stande zu sehen, dass die Stiarke sich gerade in der Reue zeigt. Jeder will,
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dass sein Leben einem gedruckten Buch gleiche, in welchem nichts von
dem im Manuskript Durchstrichenen zu sehen ist; Jeder setzt etwas darein,
ein Leben ohne dergleichen Durchstriche zu besitzen; man mochte nicht
einmal die Spur von Zégerungen, von inneren Kdmpfen durchblicken las-
sen, welche jedem wichtigen Entschluss vorangehen; es liegt nicht an uns,
dass man uns nicht jedes Mal fiir plotzlich erleuchtet, unfehlbar inspiriert
hilt; und das alte Sprichwort, welches sagt, dass irren menschlich ist, gilt
fiir alle im Allgemeinen und fiir keinen insbesondere.

Die natiirliche Reue, meine Briider, ist nicht von so starker Beschaffenheit,
als dass sie nicht ofters durch eine solche Meinung erschiittert werden soll-
te. Diese Meinung, denkt Ihr vielleicht, verbietet uns nur unser Unrecht ein-
zugestehen, sie verhindert uns nicht, es zu fiihlen. Allein das ist schon viel,
das ist vielleicht sogar Alles. Ohne in Anschlag zu bringen, dass es viele
Fille gibt, wo die Reue notwendiger Weise eine Handlung, und zwar eine
offentliche Handlung nach sich zieht, so sind doch duflere Tatsachen not-
wendig, um uns selbst als Biirgschaft fiir unsere Aufrichtigkeit zu dienen.
Die Reue erweist sich nur als vorhanden durch ein Bekenntnis, und dies Be-
kenntnis muss einem Anderen gemacht werden, als uns selbst. Um sie si-
cher zu stellen, muss man ihr einen Vertrauten suchen; es ist dies ein zwei-
tes Opfer, welches das erste besiegelt und heiligt; es ist, so zu sagen, ein
zweites Gewissen, welches wir uns geben, und eine Geillel, welche wir dem
Gesetze stellen. Noch mehr: geborene Biirgen und Verfechter des Sittenge-
setzes, sind wir ithm, sobald wir es o0ffentlich verletzt haben, eine eben so
offentliche Genugtuung schuldig. Allein, wie thm dieselbe darbringen,
wenn wir uns im Voraus einem anderen Gesetz, dem der 6ffentlichen Mei-
nung, verkauft haben; und wenn der Ruf eines festen und konsequenten
Menschen uns so teuer, wenn das Hangen an demselben ein so innerer und
unverduBerlicher Teil unseres Charakters geworden, dass uns davon tren-
nen, im eigentlichen Sinne des Wortes, uns von uns selbst trennen hief3e?

Achtet auf diese letzten Ausdriicke, meine Briider: sie sind uns unwillkiir-
lich in den Mund gekommen: allein sie enthalten, kurz zusammengefasst,
das ganze Geheimnis, um dessen Losung es sich heute handelt. Die Reue
trennt uns von uns selbst; dies Wort sagt Alles: es driickt die ungeheure
Schwierigkeit der Aufgabe, es driickt die einzige Bedingung ihrer Erfiillung
aus. Die Reue ist eine Notwendigkeit, weil das Gesetz eine Notwendigkeit
ist; allein sie kann nur reell, befriedigend, wirksam sein, insofern sie uns
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nicht von uns selbst trennt. Jede Religion, welche, als letzte Wirkung, uns
von uns selbst trennt, kann nicht wahr sein. Weit entfernt, eine innere Schei-
dung unseres Wesens als letzten Zweck zu haben, will die Religion jene
schon begonnene Scheidung nur deshalb vollenden, will sie jene schon
fiihlbare Zerrissenheit nur Deshalb deutlich zeigen, um darauf eine wahre,
eine unwiderrufliche Einheit folgen zu lassen. Es gibt zwei Menschen in
uns, von Natur fithlen wir es; sie ldsst es uns besser fiihlen; sie zwingt uns,
es einzugestehen; allein es geschieht, um dem neuen Menschen die Wege zu
bereiten, dessen Gegenwart uns zuletzt die tiefe Freude der Einheit kennen
lehren soll. Die Reue aber, welche die Haupttriebfeder der Religion ist, da
Religion und Vers6hnung gleichbedeutend sind, die Reue kann den Zweck
der Religion nur erfiillen, indem sie uns mit uns selbst vereinigt, und nicht,
indem sie uns von uns selbst trennt. Geniigt sie in der natiirlichen Ordnung
der Dinge dieser Bedingung? Meine Briider, Ihr habt dariiber urteilen kon-
nen. Man muss sich also an eine libernatiirliche Ordnung wenden, man
muss von der Reue zur Buf3e iibergehen.

Die BuBle charakterisieren, das hei3t ihr alle die Kennzeichen zusprechen,
welche die Reue nicht hat; das heif3t sie, als alle die Liicken ausfiillend, zei-
gen, welche die Reue nicht hat ausfiillen konnen. Allein alle jene Kennzei-
chen werden erlangt, alle jene Liicken werden ausgefiillt durch eine einzige
Tatsache, welche darin besteht, dass die Liebe ein Element der Reue wird.

Woher anders kommen alle Fehler der Reue, als dass wir, in dem Augen-
blick, wo wir sie empfinden, das Gesetz nicht lieben konnen, welches sie
uns vorstellt? Die Liebe hat die Wirkung, dass sie uns mit dem geliebten
Gegenstande vereinigt; die Liebe ist nichts Anderes, als diese Vereinigung
selbst, so dass die Liebe des Gesetzes, wenn das Gesetz geliebt werden
konnte, dadurch, dass sie die Pflicht und die Zuneigung in unserem Herzen
mit einander verschmolze, aus dem Gesetz und uns ein und dasselbe Wesen
machen, und eben dadurch jene beiden Menschen, die jeder Mensch in sich
tragt und anerkennt, wieder auf die Einheit zurtickfiihren wiirde.

Das Gesetz aber an und fiir sich, das Gesetz, getrennt von allem, was nicht
es selbst ist, kann es geliebt werden? Und wenn seine eigene Schonheit, sei-
ne Ubereinstimmung mit unserer Natur, die angenehme Wirkung, welche es
auf uns hervorbringt, wenn es zu unserem Vorteil angewendet wird, endlich
seine vollkommene Harmonie mit den allgemeinen Interessen der Mensch-
heit, wenn alles dies der Herrschaft, welche es iiber unsere Uberzeugungen
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ausiibt, eine Art von Reiz verleiht, behilt es diesen Reiz fiir uns noch bei,
sobald es ein peinliches und ruhmloses Opfer von uns verlangt? Bewahrt es
besonders diesen Reiz noch, sobald es uns, unter der Gestalt der Reue, die
Klage und die Anschuldigung im Mund, entgegentritt? Und wie werden wir
es vermeiden, dass nicht durch eine verhdngnisvolle Gegenwirkung die
Reue, welche uns dem Gesetze zu ndhern schien, uns gerade im Gegenteil
um so viel mehr davon entferne?

Und wenn dem so ist, trigt dann das Gesetz eine umformende Kraft in sich?
kann es bis zu den Wurzeln unseres moralischen Wesens eindringen? ist es
jenes Schwert, welches uns durch Mark und Bein geht? Das Gesetz, wel-
ches alles, was wir sein sollen, enthilt, ausdriickt, bringt es uns die Kraft,
alles das zu werden, was wir sein sollen? Die Gesetze, sagt man, erzeugen
die Sitten; allein es ist dort die dullere Wirkung einer dulleren Ursache; es
ist durchaus keine Vergleichung zwischen den biirgerlichen Gesetzen und
dem Gesetz der Moral anzustellen, welches die Richtschnur fiir die Gedan-
ken, fiir das Herz, die ganze innere Bestimmung des Menschen enthilt, al-
les, was es Tiefstes und Geheimstes in seiner moralischen Existenz gibt. In
diesem Sinn wird Niemand zu behaupten wagen, dass das Gesetz regene-
riert; denn das Gesetz befiehlt die Liebe Gottes und der Menschen, und wir
sind nicht im Stande, das Gesetz selbst zu lieben, welches uns die Liebe be-
fiehlt:

Wir konnen ein Gesetz nicht auf diese Weise und in solchem Grad lieben;
allein wir konnten den Urheber des Gesetzes lieben, wenn er ein solcher
wire, dass er uns Liebe einflofite. Und wir wiirden thn unbedingt lieben,
wenn er sich riicksichtlich unserer so offenbarte, dass der Gedanke an 1hn in
unserem Geist mit dem eines unfehlbaren, hochsten und unwiderruflichen
Gliickes identifiziert wire. Und die Liebe, welche ihm alsdann zu weihen
wir nicht unterlassen konnten, wiirde sich notwendiger Weise auch auf das
Gesetz ausdehnen, welches eins mit ihm, welches sein Ausdruck, sein voll-
kommenes Bild, sein Wille, das heil3t, welches er selbst ist; von da ab wiir-
de dies Gesetz mit unserem Herzen vereinigt sein, wie das Herz selbst darin
vereinigt sein wiirde; wir wiirden uns davon nidhren, wie von der Substanz
Gottes selbst; es wiirde in unser Blut iibergehen; wir wiirden es nicht Buch-
staben fiir Buchstaben, Vorschrift fiir Vorschrift annehmen; wir wiirden uns
das Prinzip desselben angeeignet haben, welches die allgemeine Verbin-
dung unseres Willens mit dem Willen Gottes ist; und von da ab wiirde sich
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dieser Wille nur zu zeigen brauchen, um von uns angenommen und befolgt
zu werden.

Wenn Thr die Natur einer solchen Reue ergriindet, so werdet Ihr sehen, dass
diese Reue siif} ist, weil sie die Liebe zum Prinzip hat; Thr werdet sehen,
dass sie griindlich ist, weil sie uns mit dem Prinzip selbst der Heiligkeit ver-
einigt; [hr werdet endlich sehen, dass sie in der Seele einen natiirlichen und
nicht gezwungenen, noch erkiinstelten Zustand erzeugt. Dieser letzte Punkt
verdient die hochste Beachtung. Der Zweck der Religion besteht allerdings
darin, einen neuen, doch nicht einen kiinstlichen Menschen in uns zu erzeu-
gen; die Religion ist nicht die Zerstérung, sondern der Triumph der Natur;
es ist unser gegenwartiger Zustand, welcher von der Vernunft und der
Wahrheit entfernt ist; es ist die Liebe Gottes und seines Gesetzes, durch die
wir wieder in die Ordnung, und folglich zur Freude und zum Frieden zu-
riickehren; dann nur erst hort alles Verschrobene auf, dann nun fiihlen wir,
dass in uns wieder alles an seinem Platz ist, und dass wir selbst in der Ge-
sellschaft und im Leben an unserem Platz sind; so dass, meine Briider, jener
Name des natiirlichen Menschen, welchen die Armut unserer Sprachen uns
gendtigt hat, ausschlieBlich auf den nicht wiedergeborenen Menschen anzu-
wenden, eigentlich der wahre, der unterscheidende Name des neuen, nach
Gott in rechtschaffener Gerechtigkeit und Heiligkeit geschaffenen, Men-
schen ist.

Das Bose allein wird durch die Reue im Menschen zerstort, und nicht der
Mensch selbst. Der Mensch, das Individuum besteht fort in alle dem, was
nicht Siinde ist. Der Charakter, von dem man mit Recht gesagt hat, dass
nichts ihn verwischen kann, der Charakter bleibt, allein gereinigt von alle
dem, was er in der allgemeinen Masse des Bosen zu wéhlen und wie ein
Magnet an sich zu ziehen geschienen hat. Von da ab vermischt man nicht
mehr mit dem Charakter die verdorbenen Neigungen, welche die Form des
Charakters angenommen haben; diese Form besteht fort, und wird in uns
die individuelle Form des Guten, wie sie zuvor die des Schlechten war. Mit
einem Wort, es ist derselbe Korper, allein er wird von einem anderen Blut
durchstromt.

Wie aber konnten abstrakte Ideen, welches auch tibrigens ithre Wahrheit und
thre Vortrefflichkeit sein mag, und welchen Anklang sie auch in Eurem Ge-
wissen finden mogen, wie konnten sie eine solche Umwandlung bewirken?

Man tadelt in der Welt den Menschen, dessen Leben nicht nach bestimmten

307



Prinzipien geregelt ist, und man hat gewiss recht; allein was sind da, wo das
eigentliche Wesen des Lebens umgewandelt werden soll, was sind da Prin-
zipien, welche nicht zu gleicher Zeit auch Triebfedern wiren? Und um die-
se Idee auf unsere Rede anzuwenden, was wiren, ihrer Wahrheit ungeach-
tet, die allgemeinen Prinzipien, welche wir Euch dargelegt haben, wenn sie
nicht auch Triebfedern wiren, das heil3t, wenn sie sich nicht auf Tatsachen
stiitzten, welche geeignet sind, die Liebe, die einzige Bedingung, das einzi-
ge Prinzip jeder groBen Umwandlung, zu erzeugen?

Handelt es sich nur um abstrakte Prinzipe? Das Evangelium hat sie laut ver-
kiindet. Und ich bitte Euch, meine Briider, mit Eurer Aufmerksamkeit zu-
nachst bei dieser Tatsache zu verweilen, welche, fiir sich allein, von einer
besonderen Wichtigkeit ist. Es erscheint, auf den ersten Blick, nicht als ein
grofles Wunder, dass das Evangelium die Notwendigkeit einer griindlichen
Umwandlung, einer Regeneration, einer zweiten Geburt als erste Bedin-
gung hingestellt hat. Allein warum ist es das Evangelium allein, welches
diese Wahrheit, zum wenigsten mit solcher Freimiitigkeit und solcher Voll-
standigkeit, verkiindet hat? Wie kommt es, dass sich erst seit seinem Er-
scheinen diese Idee mit solcher Kraft und so allgemein ausgesprochen hat?
Ist es nicht etwas Entsetzliches, von einer zweiten Geburt zu reden, und be-
sonders sie zu fordern, wenn man tiber keine Triebfeder gebietet, um dazu
zu bestimmen, liber kein Mittel, um sie zu vollbringen? Eine zweite Geburt,
meine Briider! fihlt Thr die ganze Kraft dieses Ausdrucks? Und ist es zu
verwundern, dass, als Jesus Christus, welcher der Erfinder desselben ist, er-
klart, dass, es sei denn, dass man von Neuem geboren werde, man nicht in
das Himmelreich kommen konne, Nikodemus jenen Ausspruch mit einem
unglidubigen Lacheln und einer spéttischen Antwort erwidert?

Allein er selbst, der einzige Sohn, der Heillgeliebte Gottes, stellte sich als
Biirge dieses groflen Grundsatzes. Er hatte es iibernommen, thn, durch ein
Wunder, aus der Ordnung der abstrakten Wahrheiten hervorzuziehen. Die
Liebe war in Wehen, um die Liebe zu gebiren; die ewigen Arme 6ffneten
sich, um die erstarrte Menschheit zu umfassen und zu erwidrmen; der Pre-
digt der zweiten Geburt waren alle Maflregeln vorangegangen, welche sie
verwirklichen sollten: Gott hatte seinen Sohn in die Welt gesandt! Der ge-
rechte Gott hatte sich zum erlosenden Gott gemacht! Die Menschheit sollte
erkennen, dass Gott Liebe ist! Und Jesus Christus, im Voraus der Schmach
geweiht, im Voraus an das Kreuz genagelt, hatte im Voraus das Recht und
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die Macht erkauft, dies neue Wort an die Menschheit zu richten: ,,Wahrlich,
wabhrlich, ich sage Euch, so ein Mensch nicht von Neuem geboren wird,
kann er das Reich Gottes nicht sehen.*

Hier, meine Briider, ist keine Stelle mehr fiir die Rede; sie unterliegt, sie
wird vernichtet unter dem Gewicht des Gegenstandes. Jede Beschreibung,
jede Erklarung des Verfahrens der Gnade, jeder Versuch, das grof3te der
Mysterien und das groBte der Wunder in die Ordnung der verstindlichen
Dinge zuriickzufiihren, hat, ich weil3 nicht was Zudringliches und Verwege-
nes, welches mich erschreckt, wie eine Profanierung'®. Ich verdamme nicht
diese Analysen, diese Art von Physiologie des Christentums; ich habe mich
selbst ihr mehr wie einmal hingegeben; und wer wiirde nicht Gefallen daran
finden, diese wunderbare Verbindung der Gnade mit der Natur und die
himmlische Weisheit Gottes zu betrachten, welcher sich unserer selbst ge-
gen uns selbst bedient; welcher, um den Menschen zu regenerieren, seinen
Stiitzpunkt in dem Menschen genommen hat; welcher, um der Menschheit
ganz neue Gefiihle zu lehren, nur an die vorhandenen Gefiihle der Mensch-
heit appelliert hat; mit einem Wort, welcher, einziger Besieger und einziger
Retter unserer Seelen, uns nur durch uns selbst besiegen, uns nur durch uns
selbst retten gewollt zu haben scheint? Allein ich flirchte, indem sich meine
grobe Hand mit diesem eben so zarten, als erhabenen Werke befasst, dassel-
be ungeschickt zu beriihren; ich mochte nicht das Ansehen haben, als ob ich
der heiligen Bundeslade die Stiitze eines sterblichen Armes liehe; ich er-
schrecke vor der Gefahr, dem Gedanken eines Gottes die Form und die Ver-
hiltnisse von etwas menschlich Gedachtem zu geben, und ich liberlasse Ge-
wandteren, ich will sagen, im Glauben Vollendeteren, im christlichen Leben
Vorgeschritteneren, eine rechtméfBige und schone Aufgabe, welche jedoch
von Rechtswegen nur den Starken in Israel zusteht.

Der Stoff meiner Rede ist ein ganz menschlicher, rein moralischer und phi-
losophischer gewesen. Ich habe gesagt, was Jeder lernen kann, wenn er sei-
ne Natur und sein Leben néher priift. Ich habe mich auf die Erfahrung Aller
bezogen. Ich will diesen Kreis nicht iiberschreiten; allein, im Namen jener
Instinkte und jener Bediirfnisse, die Niemand verkennen kann, im Namen
eines unermesslichen Interesses, das Niemand zu leugnen wagt, verkiindige
ich auch meinerseits die gute Botschaft; ich erklare, nach Jesus Christus
und seinen Aposteln, die Notwendigkeit einer Wiedergeburt, der Bulle, wel-
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che der erste Schritt dazu, und der Zuflucht zum Evangelium, welches das
einzige Werkzeug dafiir ist.

Allein ich weiB3 es, ach! die Klippe ist am Eingang des Hafens. Das, was die
Kraft des Christentums ausmacht, bildet das grof3te Hindernis, Christ zu
werden. Das ganze Evangelium ist in der zweiten Geburt zusammengefasst,
und eben diese Idee ist es, durch welche es erschreckt und zuriickstof3t. Das
ist es, was man davon fortstreichen mochte: man nimmt alles an, ausgenom-
men die Wiedergeburt, das heif}t, alles, ausgenommen das Wesentliche; al-
les, ausgenommen alles. Sollen wir das Evangelium anklagen, dass es sich
den Weg zu den Herzen verschlossen hat? Allein das hieBBe es anklagen,
dass es uns hat selig machen wollen: denn es ist die Seligkeit nur in der
Wahrheit, vor der wir erschrecken, und die Vernunft selbst erklart uns, dass
wir flr keinen anderen Preis selig werden konnen; wie will man in der Tat
die Seligkeit von der Wiedergeburt trennen? Was wolltet [hr denn, dass
Gott tite, um Euch selig zu machen? dass er Euch unrein aufnihme in die
Wohnung der Reinheit? unwiedergeboren zu dem Leben der Heiligen? dass
er Euren, nur nach vergéinglicher Speise begierigen, Herzen die dauernde
Speise in ewigem Leben darbote? dass er seine Prinzipe, die Prinzipe Got-
tes abschwiire? dass er seine Natur vergille, dass er aufhorte, Gott zu sein,
dass er Mensch wiirde, nicht mehr (o Gotteslidsterung!) wie sein Sohn, um
zu sterben, sondern um zu siindigen? Denn was heil3t es am Ende, das
Schlechte fiir gut und das Unrecht fiir unschuldig halten, wenn nicht siindi-
gen? Ich sage mehr: Thr hittet gewollt, dass Gott sich fiir nichts und wieder
nichts entehrte; denn diese, mit seiner Heiligkeit unvertragliche, Nachgie-
bigkeit wiirde Euch doch nicht selig machen. Es gibt fiir Gott selbst unmog-
liche Dinge, weil sie widersprechend sind, weil sie durch das Bejahen ver-
neint werden; und unter die Zahl derselben gehort die Seligkeit der unwie-
dergeborenen Seele. Die Seligkeit ist nicht etwas aufler uns liegendes, wel-
ches uns angeeignet werden konnte, unabhédngig von dem, was wir wollen
und was wir sind; die Seligkeit hat nichts gemein mit jener Befriedigung
der Sinne und der Eitelkeit, welche wir hienieden das Gliick nennen und
welche nur die voriibergehende Zerstreuung eines unheilbaren Ungliicks ist.
Die Seligkeit ist das in der Seele geschopfte Gliick der Seele; sie ist die Ge-
sundheit des moralischen Wesens; sie ist die Harmonie zwischen dem Men-
schen und seiner Bestimmung, seinem Prinzipe. Ein solches Gliick kann
Gott allerdings geben; allein diese Gabe ist die Wiedergeburt selbst. Be-
haupten, dass Gott nicht darauf bestehe, dass er fiir alle Zeiten unsere Tau-
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schung unterhalten und unser moralisches Ungliick durch Belustigungen
einschlafern wird, dhnlich denen, welche wir hienieden in den dulleren Ge-
genstdnden finden; behaupten, dass Gott in der Ewigkeit fiir das Vergniigen
der Siinde, welches der wahre Name unsers sterblichen Gliickes ist, sorgen
wird; behaupten, dass er recht vorsitzlich in einer anderen Welt anordnen
wird, was er in dieser hier nur duldet, das heil3t ihn zum Mitschuldigen,
zum Anstifter, zum Urheber der Siinde machen; das heil3t die grof3te Gottes-
lasterung aussprechen. Beklagt Euch also liber diese harte Lehre von der
Wiedergeburt, iiber die Intoleranz derer, welche sie predigen: Thr beklagt
Euch nur, dass das Evangelium das Evangelium und dass Gott Gott ist. Er-
klart, dass das Evangelium Euch zusagen wiirde, wenn es nicht diese Lehre
enthielte: Thr erklart nur, dass das Evangelium Eurer wiirdig sein wiirde,
wenn es Gottes unwiirdig ware. Allein ich fiihle, meine Briider, dass auch
sogar die kalte Vernunft sich ereifern kann, und Gefahr 1duft, heftig zu wer-
den, wenn sie dergleichen Irrtlimer beriihrt. Durch bloBe Logik wird man
bei einem solchen Gegenstande hitzig und hart. Christus ist es nicht gewe-
sen, er, dessen ganz gottliche Vernunft mehr wie die unsrige das Recht hat-
te, emport zu sein. Er hat die Wahrheit mit einer friedlichen Majestét ver-
kiindet; er hat sie empfohlen durch sanfte, einschmeichelnde Worte; er hat
die Menschen flehentlich gebeten, sich mit seinem Vater versohnen zu las-
sen, und vor allem ist es sein Tod, durch den er die Wiedergeburt gepredigt
hat. Ach! sind wir mehr wie er, um jene Bannstrahlen zu erheben, mit denen
seine Hand sich nicht bewaffnen wollte? die Sanftmut und die flehentliche
Bitte, ziemen sie den Siindern weniger, als dem Fiirsten der Gerechten? und
wenn er sich vor denen, welche er selig machen wollte, bis zur Bitte ernied-
rigte, bis wohin sollen wir uns erniedrigen? Moge man, wenn wir €s versu-
chen, die Wahrheit zu beweisen, ein christliches Herz in jedem unserer Be-
weisgriinde schlagen fiihlen; moge unser Eifer sichtlich der der christlichen
Liebe sein; mogen selbst unsere Drohungen briiderliche Sorge atmen! Liebe
des Herrn, gottliche Himmelsbewohnerin, komm und bewohne unsere Her-
zen, sprich in uns, wenn die Vernunft schweigt, oder nicht gehort wird; sei
die eigentliche Vernunft und das Licht unserer Reden; mache die rauesten
Wahrheiten liebenswiirdig; verachte die nichtigen Einwiirfe des Verstandes,
um gerade zu den Herzen zu dringen; verwische in den Geistern die Erinne-
rung unserer Schlussfolgerungen, aber lasse in den Herzen eine brennende
Spur! Wahrheit, die du Liebe bist, nimm unsere Stelle ein, und beweise dich
selbst! Liebe, predige die Liebe! Giitiger und heiliger Gott, Leben, Gesund-
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heit, Wiedergeburt der Seelen, dringe in die Seelen, lass dort die Bulle sich
entfalten, zur Ehre deines heiligen Gesetzes, zur Ehre deiner Giite!
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Die drei Arten des Erwachens

Ephes. V, 14.

Wache auf, der du schlifst, und stehe auf von den Toten, so wird dich
Christus erleuchten.

Ist es euch nicht, als horet ihr jenen durchdringenden Noth- und Rettungs-
ruf, welchen an den im Schnee des St. Bernhard eingeschlafenen Wanderer
einer jener ehrwiirdigen Monche richtet, die die christliche Liebe wie
Schildwachen auf jene wiisten Berggipfel hinstellte? Seht ihr nicht, ausge-
streckt auf einem weillen Leichentuche, und wie in die Bande eines uniiber-
windlichen Schlafes gefesselt, jenen Ungliicklichen, der lange dem Einfluss
einer erstarrenden Kélte widerstanden hat und der, iibermannt von einem
todlichen Schlummer, sich auf dieses eisige Bett sinken lief3 - auf dieses
Bett, oder vielmehr in dieses Grab? Nun denn! dieser Mensch, der so tief
eingeschlafen ist, dass man kaum weil3, ob er noch lebt, dieser Mensch ist,
den Worten des heil. Paulus geméif, das Bild aller Menschen. Einem jeden
von thnen, ohne Unterschied, ruft eine andere Schildwache, ein anderer Be-
wohner eines andern St. Bernhard der heil. Paulus in meinem Texte zu:
,,Wache auf, der du schléfst!“ denn alle Menschen sind eingeschlafen. Und
was fiir eines Schlafes? Ihr konnt es aus den Worten selbst des Apostels ab-
nehmen; denn, nachdem er gesagt hat: ,,Wache auf, der du schlafst“, fiigt er
hinzu: ,,Und stehe auf von den Toten*. Dieser Schlaf ist also tief, wie der
des Todes; dieser Schlaf ist ein Tod.

Und doch, meine Briider, wenn man die Augen auf jenes zahllose Gewim-
mel der menschlichen Gesellschaft wirft, besonders in einem jener grof3en
Sammelpunkte, wo jedes Dasein durch seine Bewegung vervielfacht
scheint; wenn man jene tausende und tausende keuchender Wesen in den
Bahnen des Reichtums, der Ehre und des Vergniigens sich driicken, sich
stof3en, sich auf die Fiifle treten sicht; wenn die Nacht, die Krankheit oder
die Sattheit kaum vermdgen, dieses stiirmische Rennen aufzuhalten oder zu
mifigen: wie sollte man erwarten, den Menschen jenen Wanderern verglei-
chen zu sehen, welche mitten im Schnee und Frost ein unwiderstehlicher
Schlaf {iberfillt, und scheint es nicht, als sollte man dieses Bild fiir jene un-
empfindlichen Wesen aufbehalten, welche weder das Vergniigen, noch
selbst die Gefahr in Bewegung zu setzen vermag, und deren ganzes Leben,
wenn der Stachel des Bediirfnisses sich nicht fithlbar machte, nur eine lange
und schwere Schlafsucht ware?.
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Gleichwohl, meine Briider, ruft die Wahrheit in meinem Texte nicht blof
den letzteren, sondern allen Menschen, und dem unruhigsten wie dem ru-
higsten, zu: ,,Wache auf, der du schlifst!* Nur gleicht der Schlaf, aus dem
es sich uns zu ziehen handelt, nicht jedem Schlafe; der Mensch ist nicht
blof} ein eingeschlafenes Wesen, er ist ein Schlafwandler, das heif}t, ein We-
sen, das aufrecht und mit offenen Augen schléft, das schlafend geht, das
handelnd schlift. Der Schein kann nur einen ersten Blick tduschen; man hat
bald erkannt, dass diese offenen Augen, welche sehen, was nicht ist, nicht
sehen, was 1st und was wir sehen; dass dieses Wesen, welches nahe bei uns
scheint, sehr weit von uns ist; dass es gewissermallen abwesend ist; dass
seine Handlungen wie seine Schritte nicht von der Wirklichkeit, sondern
von bloflem Scheine bestimmt werden; mit Einem Worte, dass dieser
Mensch das Ansehen hat zu handeln, aber dass er nicht handelt; dass er
nicht wacht, sondern triumt.

Darin unterscheidet sich von dem gewdhnlichen Schlafe der geistige Schlaf,
dem jeder Mensch hingegeben ist und in welchen Paulus ihn versunken
denkt, wenn er ihm in meinem Texte zuruft: ,,Wache auf, der du schléfst
Aber im Ubrigen ist es ein Schlaf, und das Leben mit seinen Aufregungen
jeder Art, das ganze Leben ist nur ein Traum.

'66

Worin besteht in der Tat das Eigentiimliche des Traumes? Es besteht darin,
Schatten fiir Wirklichkeiten und Wirklichkeiten fiir Schatten zu halten. Der
schlafende Mensch lebt in einer eingebildeten Welt, in einer Welt von Trug-
gestalten, denen er ein Wesen gibt, indes er eingeschlafen ist, aber die das
Erwachen augenblicklich zerstreut. Demnach, meine Briider, konnte es
noch irgend einen andern Schlaf geben, als denjenigen, welcher unsere Sin-
ne ldahmt und unsere Freiheit stillstellt. Man schldft, wenn man des Vermo-
gens beraubt ist, die Schatten von den Wirklichkeiten zu unterscheiden, und
wenn man die einen mit den andern verwechselt; man schlift, wenn man
mit Riicksicht auf einen Zweck handelt, der nicht vorhanden ist und nicht
vorhanden sein kann; man schliaft, wenn man dem, was endlich ist, eine un-
endliche Liebe widmet; man schlift, wenn man die Krafte einer unsterbli-
chen Seele an dasjenige kettet, was sterblich ist; man schlift, wenn man das
Geschopf statt des Schopfers, gelobet in Ewigkeit, anbetet; man schlift,
wenn man ohne Gott lebt und, mit notwendiger Folgerichtigkeit, sich selber
zu seinem eigenen Gotte macht. Auf diesem Fulle, meine Briider wie Viele
schlafen ganz wachend!
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Wollt ihr etwa sagen, ich gehe zu weit, die Gegenstiande, an die der Mensch
sich hiange, seien wirklich, wenn schon beschriankt, und indem er sein Herz
an sie hingebe, tdusche er sich, traiume aber nicht. O! saget nur, er tdusche
sich, und ich bin schon zufrieden; saget, diese Tduschung sei unermesslich,
saget, diese Tduschung sei eine Torheit, ich verlange nichts weiter; aber
wenn ihr nicht begreifet, dass in diesem Zustande der Mensch schlift, so
bin ich auch nicht sicher, ob ihr begreifet, dass in diesem Zustande der
Mensch sich tduscht. Und darum bestehe ich darauf, und glaube allerdings
auf einem Begriffe und nicht auf einem blo3en Worte zu bestehen. Ja, mei-
ne Briider, der Mensch, dessen Wiinsche diese Welt gefangen hélt und be-
grenzt, ist ein Mensch, welcher schlift. Diese Welt ist in der Tat nur ein
Schatten - der Schatten des allméchtigen Gottes. Wie der Schatten die Ge-
genwart des Korpers anzeigt, und doch nur ein Schatten ist, so offenbart
euch diese Welt die Gegenwart Gottes als der einzigen Wirklichkeit; sie
verweist euere Gedanken auf Gott; das ist alles, was sie tun kann; und wenn
sie es nicht tut, so hat sie nichts getan. Von da an ist diese Welt ohne Sinn;
sie ist etwas ganz und gar Uberfliissiges; euer eigenes Das sein selbst ist ein
Ritsel, und euere wichtigsten Handlungen sind nur Luftstreiche. Es gibt nur
zwel wirkliche Dinge: Gott an sich selbst und der Gedanke Gottes im Men-
schen. In dem Malle, als dieser Gedanke sich entfernt, entfernt sich auch die
Wirklichkeit. Der Mensch ohne Gott ist kein Mensch mehr; ja er ist gar
nichts mehr, es sei denn, er mache sich selbst zum Gott. Farben und For-
men, Raum und Zeit, unser Lieben und unser Denken, unsere Leiden und
unsere Freuden - das Alles sind Hirngespinste, Trugbilder, leere Worte. Das
beschiftigtste Leben ist nur ein verlangertes Schlafwandeln. Die Menschen,
die man praktische nennt, sind Traumer, und diejenigen, welche sie selber
wahrscheinlich Traumer nennen, sind die wahrhaft praktischen; denn nur
das ist praktisch, was von Gott kommt und was zu Gott zuriickkehrt. Das
glinzendste und gerduschvollste Leben macht keine Ausnahme: das eines
Napoleon, von der weltlichen Seite genommen, war nur ein riesenmafiger
Traum, und die Begeisterung seiner Bewunderer, wie das Erstaunen seiner
Gegner, ist nur der Traum eines Traumes.

Was der Apostel einen Schlaf nennt, das nennt er auch einen Tod; denn er
ruft diesem eingeschlafenen Wesen zu: ,,Stehe auf von den Toten*. Denn
mancher Mensch kann mit dem Namen, dass er lebe, wirklich tot sein. Die
Welt gibt es zu. Jeder gibt nach seiner Ansicht dem Leben einen Zweck,
und in einem Leben, in welchem dieser Zweck verfehlt ist, oder welches
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thn nicht verfolgt, anerkennt er das Leben nicht. So leben, sagt man, heif3it
nicht leben. In der Tragheit leben, hat ein Dichter gesagt, heilit schon tot
sein. Ohne Gott leben, sagt das Evangelium, heif3t tot sein, weil das Leben
ohne Gott keinen Sinn, keine Bedeutung, keinen Nutzen hat. Das Wort tot
hat ohne Zweifel in dieser Anwendung einen tieferen, einen schrecklicheren
Sinn; aber wir halten 1hn absichtlich ferne. Er ist wie verschleiert in der
Aufforderung des heil. Paulus, und wir werden den Schleier nicht liiften.
Das Wenigste, was es bedeuten kann, ist die Beraubung jedes Gefiihls, jeder
Erkenntnis, jeder Kraft. Ist das, oder ist das nicht der Zustand dessen, der
Gott weder liebt, noch erkennt, noch sucht? Und wenn es auf der Erde Men-
schen in diesem Zustande gibt, kann ihr Schlaf nicht dem Tode verglichen
werden?

Wir hoffen von euch verstanden zu sein. Es handelt sich hier nicht darum,
die Wirklichkeit der Aulenwelt in Zweifel zu ziehen. Als sinnliches Wesen
lebt der Mensch nicht unter bloBen Formen und Schatten. Er unterscheidet
sich unauthorlich von der Schopfung und sagt mit voller Gewissheit jetzt:
Das bin ich, jetzt: das bin ich nicht. Wenn jemand nétig hitte, dass man ihm
die Wirklichkeit der AuBBenwelt bewiese, so wiren es wenigstens nicht die-
jenigen, welche leiden. Diese da wissen leider nur zu wohl, dass sie nicht
unter bloBen Scheinwesen umherwandeln und dass sie den Schmerz und
den Tod nicht fiir den Schatten des Schmerzes und fiir die Form des Todes
nehmen. Aber wir haben bei dem Menschen nicht dasjenige im Auge, was
ihn mit der Materie, sondern dasjenige, was ihn mit Gott in Verbindung
setzt, dasjenige, was gottlich an ihm ist, das, was das Evangelium den Geist
nennt. Wenn nun aber das von Gott geschiedene Leben noch ein Leben ist
in Beziehung auf den sinnlichen Menschen, ist es auch noch eines in Bezie-
hung auf den geistigen Menschen? Rann der Geist wirklich nennen, was
nicht Gott ist, oder was sich nicht auf Gott bezieht, was nicht ewig ist, oder
was in keiner Beziehung mit der Ewigkeit steht? Fiir denjenigen Menschen,
der seinem Ursprunge und seiner Natur treu ist, hat die Welt eine Wirklich-
keit, weil sie einen Zweck, weil sie einen Sinn hat; fiir den Menschen, der
sich von seinem Ursprung geschieden und seiner Natur entsagt hat, ist die
Aullenwelt, wie viel er auch von ihr halte und wie tief der Eindruck auch
sei, den er von ihr empfangt, nur ein tduschendes Blendwerk; er kann genie-
Ben, er kann leiden, wie man im Traume leidet und genief3t; er kann han-
deln, aber obschon seine Handlungen Gerdusch machen und also den Ge-
genstand getroffen zu haben scheinen, so sind es doch nur Luftstreiche; er
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meint zu leben, sowie man auch in den Trdumen zu leben meint; er will
nicht glauben, dass er traumt, eben weil er traumt und weil man trdumend
nicht glaubt, dass man traumt; er miisste erwachen, um zu wissen, dass er
schlief, und er wiisste nie, dass er geschlafen hat, wenn er nie erwachte.

Und damit dennoch Einer sagen konnte, der Mensch schlafe, muss Einer er-
wacht sein, und wenn Viele es gesagt haben, so sind Viele erwacht. Suchen
wir hier uns recht klar zu machen. Der Schlaf des Menschen ist der Schlaf
eines Kranken: dieser Schlaf ist unruhig, er ist gestort; man erwacht, um
wieder einzuschlafen; aber in dieser Zwischenzeit, wie kurz sie auch sein
mag, ist man sich des Zustandes, der ihm vorausging, bewusst geworden;
man hat sich sagen konnen, dass man schlief. Wenn sehr Viele einen Schlaf
schlafen, den nichts unterbricht, so ist das nicht mit Alen der Fall. Zu allen
Zeiten und in allen Landern hat es Menschen gegeben, die zu ihren Neben-
menschen gesagt haben: ,,Das Leben ist ein Schlaf;* und um es sagen zu
konnen, mussten sie doch erwacht sein. Ein halbes Erwachen ich gestehe es
ein unvollstandiges, augenblickliches Erwachen, aber hinlanglich, um die
beiden Zustinde zu unterscheiden. Derjenige, welcher sagt: Ich schlafe,
schlaft wenigstens in diesem Augenblicke nicht; gleichwie der Verriickte,
welcher in einem lichten Augenblicke ausruft: Ich bin verriickt, in jenem
Augenblicke wenigstens nicht verriickt ist. Noch mehr: unsere Traume
selbst setzen voraus, dass wir nicht immer geschlafen haben. Wir wiirden
nicht triumen, wenn wir niemals gewacht hitten: ich will sagen, dass die
tausend und tausend Hirngespinste des natiirlichen Menschen nichts Ande-
res sind, als das unvollkommene Bild oder das verworrene Geprége der
Wirklichkeiten, die uns beschiftigen wiirden, wenn wir wach wiren, der
wahren Giiter, die uns fesselten, ehe die Siinde uns nach und nach in den
Schlummer versenkt hatte.

Wir diirfen uns also nicht verwundern, dass Manche sagen konnten: Ich
schlafe. Haben sie wohl recht gewusst, was sie sagten? Daran liegt wenig.
Wenn sie es recht gewusst hitten, so wéren sie nicht wieder eingeschlafen.
In welchen Beziehungen hat thnen das Leben ein Traum geschienen, und
wie es Einer von ihnen sagte, ,,der Traum eines Schattens?* Ach, eben dar-
um, weil sie Alles flichen sahen, was sie kaum erreicht, Alles verschwin-
den, was sie kaum wahrgenommen hatten. Nicht dass es ithnen einfiele, im
materiellen Sinne die Wirklichkeit irgend eines Dinges zu leugnen; aber in
einem andern Sinne, in dein Sinne, wonach alle Dinge zu ihrer Natur im
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Verhiltnisse stehen, und die Dinge der Welt den Bediirfnissen der Seele ent-
sprechen sollen, in diesem Sinne war nichts wirklich, denn Alles hatte sie
getduscht. War das Leben ohne einen Zweck noch das Leben? War die
Schonheit ohne ein Urbild noch die Schonheit? War die Wahrheit ohne ei-
nen Mittelpunkt noch die Wahrheit? War die Tugend ohne einen Gott noch
die Tugend? War das Gliick ohne die Ewigkeit noch das Gliick? Nein, nein,
Alles war Hirngespinst, Alles war grausamer Spott; diese so gut, so verhalt-
nismaBig eingerichtete Welt, war nur der Leichnam einer Welt; und mit der
verborgenen Macht, welche sie regierte, verhielt es sich, wie mit jenem
treulosen Krieger, der sich verpflichtet hatte, seinem Feinde einen wichtigen
Gefangenen zuriickzugeben, thn auch wirklich und unverziiglich zurtickgab
aber tot.

Es gehort dazu, meine Briider, entweder die ganze Tiefe unsers Schlafes,
oder jene Art Erstarrung, welche er uns zuriick 1asst, sogar nachdem wir
schon erwacht sind, wenn wir es dazu bringen sollen, unsern Geist mit dem
Gedanken eines Lebens ohne Gott vertraut zu machen, und wenn wir nicht
von dem lebhaftesten Gefiihle durchdrungen werden sollen, dass ein Leben
ohne Gott kein Leben ist. Wenn wir auf dem Standpunkte der Wahrheit wé-
ren, so konnten wir uns dasselbe eben so wenig denken, als einen Baum oh-
ne Wurzeln, einen Korper ohne Haupt, eine Brust ohne Luft; und das Wort
Traum schiene uns, auf ein solches Leben angewandt, noch zu schwach;
und wir wiirden irgend einen andern Ausdruck suchen, um die gdnzliche
Leere, das tiefe Nichts, die sichtbare Finsternis dieses triigerischen Daseins
auszudriicken. Diejenigen, welche zu allen Zeiten, das Bewusstsein der
Menschheit aussprechend, wiederholt haben, das Leben sei ein Traum, sa-
hen nicht deutlich, oder sahen nicht, dass Gott in demselben fehlte; aber oh-
ne dieser Liicke einen Namen geben zu konnen, fiihlten sie dieselbe, gleich-
wie der Blindgeborne, ohne zu wissen, dass er blind ist, weil}, dass er eines
Vermogens beraubt ist, welches die Andern besitzen; oder gleichwie ein
Kranker, ohne den Sitz seines Uebels unterscheiden zu konnen, sehr gut
weil}, dass er krank ist; jene Menschen fiihlten sich vom wahren Gut ge-
schieden, ohne zu wissen, dass das wahrhaft Notwendige und das wahrhafte
Gut Gott ist; deswegen, weil sie die Ursache ihrer Armut nicht kannten,
fiihlten sie nicht weniger ihre Armut, und weil sie liber ihr Ungliick weniger
aufgeklart waren, waren sie nicht weniger ungliicklich.
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So gehen, ohne das Ritsel ihres Lebens erraten zu haben, so viele Men-
schen und so viele Geschlechter von dannen. Liegt denn eigentlich, fragen
sie sich, etwas Ernstes auf dem Grunde dieser Geschichte, oder ist sie durch
und durch nur ein Spiel? Und da dieses Leben so unbegreiflich, so wider-
spruchsvoll ist, ist es auch sicher, dass sie gelebt haben? Oder sollten sie
auch das nur getrdumt haben? Sind sie nicht bis an's Ende und bis auf den
Grund getiduscht worden? In der Unmoglichkeit, hierauf zu antworten, wird
die Seele gereizt und erbittert; dann iibergibt sie sich aufs neue dem Strome
und lasst sich durch das Schaukeln des Schiffes in den Schlaf wiegen; sie
fangt wieder an zu traumen, das heil}t zu leben, wie wenn das Leben nur
sich selbst zum Zwecke hitte, und wie wenn triumen leben wire.

Wir haben nicht n6tig, meine Briider, hinzuzufligen, dass es keinen wesent-
lichen Unterschied gibt, noch geben kann zwischen Menschen, welche ohne
Gott und ohne Hoffnung in der Welt leben, und dass es unmoglich ist zu sa-
gen, wer am meisten eingeschlafen ist, derjenige, welcher mit der meisten
Geschicklichkeit die materielle Welt ausbeutet, oder derjenige, welcher am
wenigsten Nutzen aus ihr zu ziehen weil. Hochstens konnte man sagen,
welcher von Beiden am meisten oder am besten getraumt habe; aber wenn
man die Sache nach der Wahrheit nimmt, so hat weder der Eine noch der
Andere gelebt, weil weder der Eine noch der Andere seiner Bestimmung
entsprochen hat, und weil am Ende ihres Schlafes wenn sie je erwachen ihre
Vergangenheit, die man so verschieden gefunden hat, fiir sie dieselbe Ver-
gangenheit sein wird.

Wenn sie erwachen, haben wir gesagt - und sie werden notwendig erwa-
chen. Es gibt sogar fiir alle jene Trdumer drei verschiedene Erwachen,
davon Eines wenigsten unausweichlich ist. Diese drei Erwachen sind: das
Erwachen des Todes, das Erwachen der Verzweiflung, das Erwachen des
Glaubens.

Das Erwachen des Todes. Diese zwei Worte scheinen sich zu widerspre-
chen. Nach der allgemeinen Ansicht oder dem allgemeinen Vorurteile ist
das Leben ein Wachen und der Tod ein Schlaf. Zu allen Zeiten hat man den
Schlaf mit dem Tode verglichen; alle Sprachen haben diese Vorstellung be-
statigt; die Bibel selbst, so oft sie die Geschichte eines jener Ménner des al-
ten Bundes beschlieft, sagt uns, er sei mit seinen Vitern entschlafen. Wenn
Hiob in seinem Ungliick klagt, dass das Leben 1hn noch gefesselt halt, so
ruft er aus: ,,Warum bin ich nicht gestorben von Mutterleibe an! So héitte ich
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doch nun Ruhe und schliefe;* und die schmerzliche Darstellung von dem
Martyrertode des Stephanus in der Apostelgeschichte wird mit diesem
merkwiirdigen Worte geschlossen: ,,Er entschlief. Denn verglichen mit der
Unruhe und mit der Aufregung des Schlafes, der ihm vorausgegangen,
scheint der Tod wirklich ein Schlaf; denn dullerlich hat er den Anschein des
tiefsten Schlafes; und endlich, wenn die Rede ist von dem Gerechten, der
mannhaft gekdmpft hat in einem siindigen Fleische, so ist der Tod augen-
scheinlich der Ubergang von der Arbeit zur Ruhe. Es ist, sagt die Schrift,
eine Ruhe vorhanden dem Volke Gottes. Und zwischen der Ruhe und dem
Schlafe findet eine so nahe Beziehung statt, dass der Ubergang von einem
der Bilder zum andern sehr leicht war. Indessen aber i1st der Name Schlaf,
angewandt auf den Tod, nur in einem bedingten und gleichsam bildlichen
Sinne wahr; dieser Name bezeichnet nur einen Schein, er nennt vom Tode
nur das, was wir davon sehen und was wirklich einen Schlafe sehr dhnlich
ist; aber er geht der Sache nicht auf den Grund, er nennt nicht die Wirklich-
keit. In Wirklichkeit ist der Tod ein Erwachen. Wenn diese Vorstellung nicht
in die Sprache iibergegangen ist, so kommt es daher, dass die Sprache, das
bewundernswiirdige Geprage des Menschen, die unwiderlegbare Angeberin
aller seiner Geheimnisse, viel mehr unsere Eindriicke als unsere Gedanken,
und folglich oft viel mehr den Schein, als die Wirklichkeit wiedergibt.
Wenn iibrigens die Vorstellung, welche aus dem Leben einen Traum und
aus dem Tode ein Erwachen macht, nicht in die Sprache eingedrungen ist,
wenn sie keine Worter geschaffen hat, so ist sie dennoch bis auf einen ge-
wissen Grad gemein geworden; diejenigen Augen, die das Evangelium
nicht ganz gedffnet hat, sind es wenigstens halb; es hat gewisse Urteile und
gewisse Redensarten in den allgemeinen Vorstellungskreis gebracht, von
denen diejenigen, welche viele anwenden, sich keine genaue Rechenschaft
geben; und es ist eben nicht nétig gewesen, ein Christ zu sein, um mit ei-
nem beriihmten Schriftsteller zu sagen: ,,Der Tod ist das Ende dieses unru-
higen Traumes, den man das Leben nennt.* Aber ist dieses Ende des Trau-
mes ein Erwachen, oder ist es etwa, nach einer schrecklichen Erklarung, ein
Schlaf ohne Traume? Das o bejammernswerter Zustand des natiirlichen
Menschen! - ist die Frage, die sich diejenigen immer noch stellen, welche
das Evangelium, gegen thren Willen, die Halfte der Wahrheit gelehrt hat, in-
dem es sie lehrte, dass das Leben ein Traum sei! Denn das ist eine so wahr-
hafte als liberraschende Tatsache: in einem gewissen Sinne hat die Stimme
des Evangeliums die ganze Erde erweckt, wie die Posaune des Erzengels al-
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le Toten erwecken wird; es hat diejenigen sogar aus dem Schlafe gezogen,
die es nicht bekehrt hat; es hat gewisse Blendwerke vernichtet; so dass, mit
der alten Welt verglichen, die neue Welt eine erwachte ist.

Wie dem auch sei, es wird dem natiirlichen Menschen schwer, sich den Tod
niemals als ein Erwachen vorzustellen. Wenn er nicht die Uberzeugung
davon hat, so hat er doch die Ahnung. Der Tod ist librigens nur fiir diejeni-
gen ein Erwachen, welche schlafen; aber das heif3t also, er sei ein Erwachen
fiir sehr Viele, welche bis zu ihrem Tode schlafen. Wie wird ihr Erwachen
sein? Ja, wie wird das Erwachen derjenigen sein, die wihrend ihres ganzen
irdischen Daseins nur Traumbildern nachgejagt sind; derjenigen, deren Le-
ben darin bestand, Gott zu vergessen; derjenigen, deren Seele, berufen, zwi-
schen dem Sichtbaren und dem Unsichtbaren, zwischen dem Geiste und
dem Fleische zu wihlen, und sich immer wieder fiir das Sichtbare gegen
das Unsichtbare und fiir das Fleisch gegen den Geist entscheidend, sich zu-
letzt so enge mit dem Fleische verbunden hat, dass sie selbst dadurch
Fleisch geworden ist Wie wird dieses Erwachen sein? Meine Briider, eine
menschliche Sprache ist eben so wenig im Stande, es auszudriicken, als ein
Menschenherz, den Gedanken daran zu ertragen. Fraget den unvorsichtigen
Reisenden, der, allméhlig vom Schlafe iibermannt, seine Pferde sich selbst
tiberlassen hat, und der ganz zerschmettert in der Tiefe eines Abgrundes er-
wacht ist - fraget ithn, wie sein Erwachen gewesen sei. Oder fraget den
Hausvater, der, in der Nacht plotzlich die Augen aufschlagend, seine Kinder
und sich selbst von allen Seiten von Flammen umgeben steht, fraget ihn,
wie sein Erwachen gewesen sei. In ihrer Antwort werdet ihr ein Bild, aber
ein allzu schwaches Bild haben von dem Erwachen jenes ungliicklichen
Dieners, den sein Herr wird schlafend gefunden haben (Luc. 12,36 ff.) Ach!
man mochte abermals schlafen, traumen, nicht wissen, und man kann es
nicht: der Tod hat den Schlaf, der Tod hat die Traume getotet.

Dieses Erwachen ist ein Erwachen der Verzweiflung; aber die Verzweif-
lung, und folglich das Erwachen, kann auch dem Tode vorhergehen. Man
kann in der Nacht, wie im Lichte erwachen. Fiir denjenigen, welcher Gott
nicht kennt, ist das Leben allerdings eine Nacht, aber es kann eine schlaflo-
se Nacht sein. Wenn ich diese beiden Vorstellungen, der Verzweiflung und
des Erwachens, mit einander verbinde, so geschieht es, weil jedes Erwa-
chen, welches nicht das des Glaubens ist, notwendig das der Verzweiflung
sein muss. Ich nehme {ibrigens dieses letztere Wort in seinem einfachsten
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Sinne, und ohne etwas zu der urspriinglichen Bedeutung desselben hinzuzu-
tun. Man verzweifelt, wenn man aufgehort hat zu hoffen. Was liegt iibrigens
in diesem Falle daran, ob uns Alles auf einmal gemangelt habe, oder ob, da
das Eine uns mangelt, alles Ubrige uns gleichgiiltig geworden sei. Und end-
lich ist ja die Verzweiflung nicht immer eine rasende; bisweilen ist sie eine
ruhige, sie urteilt, sie ist der Berechnung fahig. So ist, oder so wird mit der
Lange die Verzweiflung jener Menschen, welche, nachdem sie ihr ganzes
Leben dem Dienste einer Idee gewidmet hatten, ihr Hirngespinst ver-
schwinden sahen, kein zweites fanden, und welche, verzichtend, etwas Neu-
em nachzujagen - was flir sie verzichten heif3t zu leben - sich hingelegt ha-
ben, in schlaffe Gleichgiiltigkeit versunkene Zuschauer, mit stumpfer Ge-
ringschitzung das Schauspiel des menschlichen Lebens zu betrachten wie
einen eitlen Wirbel, der sie nicht mehr fortzureiflen, und nur noch traurig ih-
re trostlose Langeweile zu vertreiben vermag. Unter einem ruhigen und fast
lachenden Anscheine sind es dennoch Verzweifelte: die Zahl derselben ist
grofer, als man denkt, und ihre Verzweiflung wiirde sich in Gottesldsterun-
gen Luft machen, wenn die Welt, an die sie aufgehort haben zu glauben, ih-
nen nicht noch Stoff gébe, sich zu zerstreuen.

Welches auch die Form und der Ausdruck der Verzweiflung sei, so viel ist
gewiss, dass sie, wie ein gewappneter Rauber, im Hinterhalte auf dem Wege
jedes Menschen liegt, ihn belauernd und seine Seele suchend, um mit der
Schrift zu reden. Man muss nicht erstaunen, ihr zu begegnen, denn sie ist
auf allen Wegen, die Christus nicht bewacht; man muss sich im Gegenteil
verwundern, dass so Viele ihr nicht begegnen, da sie doch die natiirliche
Lage und der wahre Zustand eines jeden Menschen ist. Im Grunde sind wir
in ithrer Macht, sie hélt uns ein, sie hat alle Passe inne, und wir halten uns
fiir vollkommen frei in einem Kreise, dessen Ausgiange, ohne dass wir es
wissen, alle besetzt sind. Darf es da befremden, wenn man erwacht? Wie oft
hat uns nicht ein boser Traum aus dem tiefsten Schlafe aufgeschreckt! Nun
aber hat auch das Leben seine bosen Traume.

Ja, was noch merkwiirdiger ist! wir haben im stérksten Schlafe eine Ahnung
und eine verworrene Furcht, aufgeweckt zu werden. Und darum wage ich,
alle Menschen, welche die Gnade nicht des gottlichen Lebens teilhaftig ge-
macht hat, zu fragen: was wiirdet ihr denken, was wiirdet ihr empfinden,
wenn ihr euch zum ersten Mal, pl6tzlich und ohne irgend eine Vermittlung,
euch selbst und Gott gegeniiber befiandet. Verstehet meine Voraussetzung
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recht: ich verlange nicht, dass euern Fahigkeiten jeder Zweck, jedes Ziel
entzogen werde; ithr wiirdet mir vielleicht mit Recht zur Antwort geben,
dass irgend eine Tatigkeit eurer Natur wesentlich sei, und dass thr nach Un-
terdriickung jeder Tatigkeit keine Menschen mehr wéret. Nein, ich gebe mit
euch die unumgéngliche Notwendigkeit des tdtigen Lebens zu, und ich will
keine eitle Voraussetzung machen, aus der es unmoglich wére, etwas zu
schlieBen. Aber die Voraussetzung, auf die ich mich beschrinke, die eines
Alleinseins mit euerm Gewissen und mit Gott, ist keine eitle, und ihr werdet
mir erlauben, euch zu sagen, dass, wenn Gott Gott ist, ihr durchaus, in der
Tatigkeit wie in der Ruhe, nicht blof3 die Vorstellung Gottes ertragen miisst,
sondern dass sie euch willkommen sein muss, dass ihr das Bediirfnis emp-
finden miisst, sie mit Adem zu verbinden, dass sie euer Leben nicht storen,
sondern erginzen muss; wenn es sich anders verhielte, so wére Gott fiir
euch nicht, was Er sein soll, oder ihr wiret fiir Gott nicht, was ihr sein sollt;
in beiden Fillen wire euer Leben verstiimmelt, unecht, widersinnig und,
unter dem Namen des Lebens - ein aufgeregter und unruhiger Tod. Gleich-
wie man das Bediirfnis fiihlt, die Vorstellung des Lebens mit derjenigen
Gottes zu verbinden, um dieser Wahrheit gewissermallen einen Leib und ei-
ne Bewegung zu geben, so muss man das Bediirfnis fithlen, die Vorstellung
Gottes mit der des Lebens zu verbinden, gerade so, wie man dasjenige emp-
findet, einem Worte einen Sinn zu geben; denn Gott ist der Sinn des Le-
bens, welches ohne Thn durchaus keinen hat. Und nun frage ich euch: ist es
euch natiirlich, die Vorstellung Gottes mit der des Lebens zu verbinden?
Das ist die ganze Frage; und wenn ich eine Lage vorausgesetzt habe, wo ihr
euch aus irgend einer Ursache mit euch selbst allein befindet, so geschah es,
weil wir, wenn wir mit uns allein sind, notwendig der Vorstellung Gottes
begegnen, sei es unter der Gestalt dieser Frage: was hat Gott fiir mich getan
und was habe ich fiir Gott getan? oder sei es (denn es miissen alle Falle er-
schopft sein) unter der Gestalt jener andern Frage: ist ein Gott? was ist
Gott?

Wenn nun die Begegnung dieser Fragen euch erschreckt, wenn ihr euch mit
thnen in die Tiefe eines Abgrundes hinuntersinken fiihlt, wenn ihr gezwun-
gen seid, euch zu sagen: Ich weil3 nicht, ob ein Gott ist, oder ob dieser Gott
an mich denkt, folglich weil ich nicht, ob das Leben einen Sinn hat; oder
aber: Ich weil}, dass ein Gott ist, das Leben hat also einen Sinn, aber das
meinige hat keinen, weil mein Leben ohne Gott ist; in welche Lage wirft
euch oder in welcher Lage findet euch die eine oder andere dieser Antwor-
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ten? und was fiir einen Namen diesem Zustande geben, wenn nicht den der
Verzweiflung?

Nun aber sorgt Gott in jedem Leben fiir Augenblicke, wo die Seele, gleich-
sam vom Leibe getrennt und mit sich selbst allein, gezwungen wird, sich
diese Fragen wenigstens zu stellen. Aber sie ist nicht ebenso gezwungen,
dieselben zu beantworten; und darum schlafen so viele Menschen, nachdem
sie die Augen halb aufgeschlagen haben, beinahe sogleich wieder ein und
fangen wieder an zu traumen. Was aber diejenigen betrifft, die eine verbor-
gene Hand lange genug diesen Fragen gegentiber zuriickhilt, um sie ganz
zu erwecken; so schlafen sie, einmal erwacht, nicht wieder ein. Ihr Zustand
ist mehr oder weniger schmerzhaft; aber es ist kein Schlaf mehr, und wenn
sie forthin leben, wie sie bis anhin gelebt haben, so geschieht dies nicht
mehr unter der Einwirkung ihrer Traume (denn sie haben aufgehort zu triu-
men), sondern geleitet durch einen wohlberechneten Entschluss, so und
nicht anders leben zu wollen. Sie benehmen sich nicht wie Verzweifelte,
und doch leben sie in der Verzweiflung.

Aber gleichwie es fiir den Leib langwierige Krankheiten und hitzige Krank-
heiten gibt, so gibt es langwierige Verzweiflungen und hitzige Verzweiflun-
gen. Zwischen thnen zu wihlen, ist nicht ganz in unserer Macht. Unsere
Natur, die Umstinde, der Wille Gottes entscheiden dariiber. Immerhin ist es
gewiss, dass wir sehr oft, in den gewohnlichsten und ruhigsten Stellungen,
von der heftigsten Verzweiflung nur wie der Seefahrer von dem Abgrunde,
einen Finger breit, getrennt sind. Tausend und tausend Zerstreuungen, die
auf einander folgen und aus unserm ganzen Leben Eine lange Zerstreuung
machen, unser natiirliche Leichtsinn, irgendwelche hartniackige Leiden-
schaft schiitzen uns gegen unser Gewissen. Wir durchschreiten bei Nacht
mit dem festesten Schritte einen Pfad, den wir bei Tagesanbruch mit Schau-
dern betrachten werden; denn dieser Pfad war nur ein schmaler Grat zwi-
schen zwei Abgriinden; unsere Verwegenheit selbst hat uns gerettet, und wir
sind der Gefahr entgangen, weil wir sie nicht gesehen haben. Aber wenn
wir gezwungen sind, sie zu sehen; wenn mitten in unserm weltlichen Dich-
ten und Trachten irgend eine Ursache uns von unserer Tauschung hinweg-
reiflt; wenn die Eitelkeit alles dessen, was wir gewiinscht, bewundert, ge-
liebt haben, uns in ithrer ganzen Augenscheinlichkeit iiberwiltigt; wenn der
Sinn des Lebens uns entgeht, oder wenn er uns schrecklich erscheint; wenn
wir, sowie wir wieder in die Tiefe unsers Gewissens hinabsteigen, daselbst
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nur die Stinde finden; wenn unsere verwirrte Vernunft uns an Gott zweifeln
lasst, oder wenn unsere auf ihre natiirliche Einsicht beschrinkte Vernunft
uns einen rachenden Gott verkiindigt: dann ergreift uns in dieser gottleeren
oder von Gottes Zorn erfiillten Unermesslichkeit eine todliche Herzens-
angst, unser Geist wird verwirrt und irre, das weite Weltall ist nur noch ein
Gefangnis, dessen eiserne Pforten allen unsern Anstrengungen widerstehen,
die Vergangenheit und die Gegenwart jagen uns Entsetzen ein, die Zukunft
erregt uns Grauen; und dennoch werfen wir uns, wie um sie zu beschleuni-
gen, eigentlich aber vielmehr, weil wir der Gegenwart um jeden Preis ent-
rinnen wollen, in die Arme des Todes, ohne uns zu fragen, ob dieser vor-
gebliche Schlaf nicht ein Erwachen, ein vollstandigeres Erwachen und folg-
lich eine vollstindigere Verzweiflung sein werde. Unser Schlaf beschiitzte
uns, unser Erwachen hat uns ins Verderben gestiirzt.

Einige von euch, meine Briider, haben vor wenigen Jahren die Geschichte
einer jungen Schlafwandlerin lesen konnen, welche in einer finstern Nacht
durch ein Fenster des Zimmerchens, das sie unter dem Dache bewohnte,
hinausstieg, und, ganz eingeschlafen, lange auf den Dachern im Angesichte
einer bebenden und schweigenden Menge umherwandelte, die vergebens
iiber die Mittel, sie zu retten, ratschlagte. Von einem nahen Feste traumend,
bereitete sie ithren Staat, lispelte frohliche Lieder; und immer sichern Trittes
die Abdachung durchmessend (denn ihr Schlaf beschiitzte sie), schritt sie
bis an den Rand, wo sie sich setzte und von wo sie sich, ihre Arbeit unter-
brechend, von Zeit zu Zeit lachelnd auf die Stralle herabneigte; und dann
pochten mit Ungestiim tausend Herzen in tausend Busen, als sollten sie sie
zersprengen; aber die Stille war nur um so tiefer. Mehrere Male entfernte
sie sich von der verhdngnisvollen Grenze, mehrere Male kam sie wieder zu-
rick, immer ldchelnd und immer eingeschlafen. Aber plotzlich schimmert
an einem Fenster ihr gegeniiber ein Lichtchen, die Augen der Schlafwandle-
rin begegnen thm, sie erwacht, ein herzzerreiBender Schrei wird gehort,
hierauf ein todlicher Fall Thr Erwachen hatte sie getotet! Ach! Menschen
ohne Glauben und ohne Gott, Menschen, deren Gott diese Welt ist, was seid
ihr anders als Schlafwandler, die eingeschlafen am Rande des Abgrundes
hingehen, vielleicht auch singend und von Festen traumend, durch euern
Schlaf beschiitzt, aber, wie jene Ungliickliche, den Tod bei euch tragend?
Ein Lichtchen ziehe euch aus euern Traumereien; das Erwachen iiberfalle
euch am Rande des Daches - und auch ihr wanket, ihr fallet, ihr sterbet. Wa-
ren diejenigen, welche nicht fielen, weniger Schlafwandler als ihr, weniger
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verirrt, weniger dem Tode ausgesetzt? Nein, jeder Weltmensch tragt den
Keim zur Verzweiflung in sich, jedes Leben ohne Gott geht mit einem
Selbstmorde schwanger.

Dabei ist keine Ubertreibung, es kann keine dabei sein. Was wunderbar ist,
ist nicht die Verzweiflung, es ist im Gegenteil der Umstand, dass die Ver-
zweiflung nicht gewohnlicher ist. Der Mensch ist so sehr fiir Gott berechnet
und eingerichtet; Gott ist so sehr sein natiirliches Element und kein lebender
Mensch auBler aller Verbindung mit Gott ist so sehr auller aller Wahrheit, so
sehr mit sich selbst im Widerspruch, kurz, es bleibt so wenig iibrig von dem
Menschen im Menschen, oder vielmehr er verschwindet so ganz, wenn jene
Bedingung seines Daseins fehlt, dass man nicht einmal begreifen konnte,
wie er so lange ferne von seinem Urquell fortdauern und eine Art Leben
fortleben kann, wenn nicht die niederen Theile seines Wesens durch die
Dinge der Welt einen Reiz empfingen, welcher 1ihn tiber das erste seiner Be-
diirfnisse irre fithrt und thm, au3erhalb des wahrhaften Lebens, ein anderes,
weder gottliches noch rein tierisches Leben schafft, das sich fiir ein mensch-
liches Leben ausgibt. Gleichwohl stirbt das Bediirfnis nach Gott nicht im
Menschen; die Stelle Gottes bleibt in thm ewig unbesetzt; er mag lange sei-
ne verschiedenen Leidenschaften zu Gottern erheben, alle diese Gotter ver-
mogen nicht, die Unermesslichkeit seiner Seele zu bevolkern; immer erwar-
tet sie an threm verddeten Herde den gottlichen Gast, dessen wahren Na-
men sie verlernt hat; ja es kommt ein Tag, wo sie in ihrem Unwillen alle ih-
re Gotzen zertrimmert und sich verdammt, fiir immer von dem Staube der-
selben, den schméhlichen Bruchstiicken, die fiirderhin keine menschliche
Kunst wieder zusammenfiigen kann, umgeben zu bleiben. Wenn man ein-
mal so weit ist, meine Briider, dann ist alles moglich; das AllerduBerste ist
viel ndher als man glaubt; man kann weder den Andern noch sich selbst fiir
etwas riigen; ein solches Ungliick hat kein Ufer, keinen Grund; und wenn
man nicht unmittelbar untergeht, so verdankt man seine Rettung Ursachen,
tiber die man nicht zu verfiigen hat. Dass Seelen, welche noch unter der
Herrschaft des Traumes sind, und deren Missmut fortwihrend einige armse-
lige G6tzen zu zerstreuen suchen, von dieser Verzweiflung nichts begreifen
konnen, das beweist wohl keineswegs, dass diese Verzweiflung nicht wirk-
lich, nicht natiirlich, nicht gerecht sei. Und wie sollten sie sie begreifen?
Und wie sollten sie auf ihrem Standpunkte dieselbe nicht eine fixe Idee und
eine Torheit nennen? Und wie sollten sie nicht in threr Einfalt, um sie zu
heilen, eines jener untriiglichen Mittel vorschlagen, die in der Tat so lange
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untriiglich sind, als man ihrer nicht bedarf? Und wie konnten diejenigen,
welche leiden, ihr Uebel zu verstehen geben, ohne es mitzuteilen? Ein be-
rithmter Mann, den man fiir hypochondrisch hielt, sagte zu seinen Freun-
den: ,,Dieses Uebel ist um so abscheulicher, da es einen die Dinge so sehen
lasst, wie sie sind.” So ist das Uebel jener Verzweifelten, die iibrigens, der
Welt nach, gliicklich, gesund und eines ruhigen Verstandes sind. Sie haben
das Ungliick, die Dinge so zu sehen, wie sie sind, ich will sagen so, wie sie
in Abwesenheit Christi sind; sie sehen sie so, wie sie sind, das heif}t, betriig-
lich, eitel, spottisch; man kann sie nicht so sehen ohne Verzweiflung, aber
man kann unméglich seine Verzweiflung erkliren, ohne sie mitzuteilen; und
es hdangt von seinem Menschen, sondern einzig von der Erfahrung ab, zu
machen, dass ein Anderer die Dinge so sieht, wie sie sind.

Wenn wir wahr gesprochen haben, meine geliebten Briider, ist es nicht
grausam, diejenigen zu wecken, welche schlafen? und es mit so viel
Barschheit tun, wie der heil. Paulus, hei3t das nicht doppelt grausam sein?
Diejenigen, welche in dem Zimmer eines Kranken sind, dem seine Schmer-
zen nur wihrend er schléft ein wenig Erholung lassen, hiiten sich sorgfiltig,
einen so kostbaren Schlaf zu unterbrechen. Sie gehen auf den FuB3spitzen,
sie sprechen nur leise, sie halten thren Atem zuriick. Nun aber bediirfte es
nicht so viel, um den viel tieferen und viel kostbareren Schlaf des geistigen
Menschen zu verlangern. Was kann also den unseligen Gedanken eingeben,
thn zu storen? Wer denn, wenn nicht der Teufel selbst, hat die Feder jener
Schriftsteller gespitzt, welche dem Menschen all sein Elend offenbaren, oh-
ne weder die Macht, noch die Absicht zu haben, es zu heilen, und die thm
jede Art von Glauben an das Leben, an die Menschen und an sich selbst
rauben, ohne ihm einen bessern Glauben fiir denjenigen anzubieten, den er
nicht mehr hat? Ich ehre und segne bis in ihre Tauschung hinein diejenigen,
welche, auf diese Weise anfangend, sich vornehmen, es besser zu machen,
und welche, wie Einer derselben es gesagt hat, indem er von sich selbst
sprach, sich vorbereiten, ithre Verwundeten aufzuheben und sie in ihr Hospi-
tal aufzunehmen. Denn iiber alle Traume hinaus, die sie noch vor Kurzem
tduschten und jetzt nicht mehr tduschen, haben jene noch einen eigenen
Traum; sie meinen an ihrem Giirtel den Schliissel zu einem Hospital, oder,
wenn man will, zu einem Palaste zu tragen, in welchen nur die Verwunde-
ten kommen und von welchem die Gefunden ausgeschlossen sind. Sie wer-
den sich vielleicht enttduschen und am Ende auch diese letzte Hoffnung ne-
ben alle Leichname nach einander in ihrem Busen erstorbener Hoffnungen
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in alle Winde werfen. Gesegnet seien sie uns gleichwohl. Aber wie konnten
wir jene Andern segnen? und wie sollten wir, im Gegenteil, nicht versucht
sein, thnen zu fluchen? Wem wire nicht dieses Wort der Verfluchung auf
den Lippen geschwebt nach einer jener Lektiiren, von denen man weggeht
wie von einem Lustgelage, mit zerriittetem Geiste, mit ekelerfiilltem Her-
zen, mit verdiisterter Phantasie, hassend, hassenswert, von Ferne Unheil
und Tod atmend; mit Gott, mit dem Menschen, mit dem Leben gefallen; oh-
ne Grundsitze, ohne Richtschnur, ohne Uberzeugungen - und zu denen man
doch wieder zuriickkehrt! Nein, nein, jene unmenschlichen Zergliederer
sind keine Wundérzte, sondern Henker, und 1hr Messer ist ein Dolch. Und
sogar dann, wenn, gegen ihre Absicht, etwas Gutes aus ihren Worten her-
vorgegangen wire (denn Gott kann denken gut zu machen, was sie gedach-
ten bose zu machen), so vermochte dieses unverhoffte Ergebnis nicht, sie
freizusprechen, und Niemand kann ihnen danken, zum Vorteil ihrer Eigen-
liebe und mit Gefahr unsers Lebens diesen ungliickseligen Scharfblick ge-
ibt zu haben.

Und dennoch, meine Briider, miisste man denjenigen, welcher ohne die Er-
kenntnis des Vaters, den Jesus Christus geoffenbart hat, den Menschen wie
Schiffsgefahrten zuriefe: ,,Wachet auf! dieser Strom, den ihr nicht fiihlet,
reiflt euch in einen Abgrund;* - denjenigen, welcher, ohne zu wissen, nach
welcher Seite hin er Gott suchen soll, diesen geweihten Namen ausspriache
und allerwiérts die zerstreuten Gedanken seiner ungliicklichen Briider zu
diesem Gotte mit verschleiertem Antlitz hinriefe, den, meine Briider, miiss-
te man schon segnen, sogar dann, wenn der heilige Name, den er ausspricht,
keine andere sichtbare und nahe Wirkung hétte, als ihre Seelenangst und
thren Schrecken zu vermehren. Nie hat sich ein Blick, der Gott suchte, und
nie eine Stimme, die Ihn anrief, ferne von Ihm im Raume verloren. Aber
derjenige, welcher weill, wo Gott zu finden ist, ist nicht bloB berechtigt,
nein, er ist verpflichtet, einen an sich selbst unheilbringenden Schlaf nicht
zu achten, einen Schlaf, der nur im Vergleich mit einem Erwachen ohne
Licht kostbar ist. Ein solcher Mensch, meine Briider, darf, ohne sich eines
Verbrechens schuldig zu machen (und dieses Verbrechen scheint kaum
moglich), nicht zégern, seinem Néachsten aus allen Kréften zuzurufen: ,,Wa-
che auf, der du schléfst, und stehe auf von den Toten!*

Wenn diese Stimme gehort wird, dann hat ein drittes Erwachen statt, das Er-
wachen des Glaubens. Nennen wir es, wenn ihr wollt, das géttliche Erwa-

328



chen, weil, auf welche Weise es auch bewirkt werde, durch den Menschen
oder ohne den Menschen, Gott der Urheber desselben ist, und Gott allein es
sein kann. Nennen wir es gottlich, weil es uns mit Gott vereinigt. Dieses Er-
wachen des Glaubens ist so voll Lieblichkeit und Schonheit, als die beiden
andern voll Entsetzen . Man kann sich keine bessere Vorstellung davon ma-
chen, als wenn man sich das Erwachen einer Person vergegenwartigt, wel-
che, mehrere Tage lang in eine von ermiidenden oder traurigen Traumen be-
unruhigte Schlifrigkeit versunken, allméhlig von derselben frei wird, end-
lich die Augen 6ftnet, und beim ersten Blick alle die liebevollen Gesichter
threr Verwandten, ithrer Freunde, ihrer Kinder, und besonders derjenigen um
ithr Bett her steht, deren zértliches Lacheln alle Tage wéahrend ihrer Kindheit
ihr Erwachen segnete. Noch lieblichere Bilder, ein noch zértlicheres und
huldvolleres Antlitz bieten sich dem ersten Blicke dessen dar, in dem jenes
selige Erwachen des Glaubens statt hat; und er selbst wird hinfort nichts
Lieblicheres kennen bis an dem Tage, wo er, aus einem andern Schlafe her-
vorgehend, den feuchten Grabesmoder abschiittelnd, im Himmel erwachen
wird zu den Fiilen seines himmlischen Freundes, unter Lobgesdngen und
Palmen, mitten unter denen, die er auf der Erde beweinte, oder die thn
selbst beweinten. Ja, so ist, wenn es im Schauen vollendet wird, das heilige
Erwachen des Glaubens, und so wiirde es vom ersten Augenblicke an sein,
wenn es nicht durch unsern Unglauben gestort wére; denn was gibt es Lie-
benswiirdigeres, Entziickenderes an sich selbst, als der erste Gegenstand,
der sich unsern Augen darstellt! Es ist ein Gott, ein versohnter Gott. Es ist
wabhr: fiir diejenigen, welche thren Zustand nicht kennen, schlie3t die Bot-
schaft von der Gnade eine Botschaft der Verdammnis in sich; aber die zwei-
te ist von der ersten verschlungen; und wir erfahren, dass wir verloren wa-
ren, nur, indem wir erfahren, dass wir gerettet sind. Die eine dieser Wahr-
heiten ist von der andern durch keinen Zwischenraum getrennt; und die Bit-
terkeit der einen dient nur dazu, die ganze SiiBigkeit der andern zu schme-
cken. Nicht etwa, meine Briider, dass ich behaupten wollte, es se1 moglich,
es sei gut, den Tod nicht zu schmecken; nein, in diesem wie in jedem an-
dern Sinne 1st es wahr, dass, wenn das Saatkorn nicht stirbt, es allein bleibt,
das heiBt, nicht zur Ahre emporsteigt; und wehe dem, der sich so leicht ver-
gibt, als Gott ihm vergibt, sich seine Siinden nicht in dem Malle immer wie-
der in sein Herz eingrébt, als Gott sie aus seinem Buche tilgt, und sich nicht
in dem Malle an dieselben erinnert, als Gott sie vergisst!
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Fiir jenen Menschen ist die Vergebung nicht! Nein, es handelt sich nicht
darum, unsere Siinde nicht zu betrachten, sondern darum, sie durch die
Barmherzigkeit hindurch zu sehen, welche dieselbe vergibt, unsere Schul-
den zugleich mit den Gnaden Gottes zu zdhlen, freudig zu zittern und zit-
ternd uns zu freuen. Oder ist nicht das der Urquell der Freude des gefalle-
nen Menschen: vom Mittelpunkte der Liebe Gottes selbst aus den Abgrund
zu messen, in welchen er gefallen war; und wiisste er recht, was es heifit,
diesem Abgrunde entronnen zu sein, wenn er ihn nicht messen kénnte? Mit
Einem Worte: die Freude, um die es sich handelt, ist die einer Befreiung,
die einer Versohnung, die des verlorenen Sohnes, wie er weint in den Ar-
men seines Vaters. Wer mochte sagen, diese Freude sei weniger grof3, weil
sie unerwarteter war? Wer fiihlt nicht im Gegenteil, dass sie um so grof3er
ist, als sie unverhoffter war?

Ach, gewiss haben die Wohltaten, welche uns unsere Fehler wieder vor Au-
gen stellen, etwas Bitteres! und das ist es, warum so viele Menschen der
Anbietung einer freien Gnade so hartnickig widerstreben; aber wir reden
von dem Erwachen des Glaubens, und der Glaube hat diese Bitterkeit iiber-
wunden. Einerseits hat er jenen Hochmuth geopfert, der nicht gefehlt haben
will; andrerseits hat er das Herz mit einem solchen Verlangen nach Heilig-
keit, mit einem solchen Bediirfnisse nach Gott, mit einer solchen Hoffnung,
Thn zu besitzen, erfiillt, dass der Gedanke an diese glorreiche Zukunft die
Schmach der Vergangenheit leichter tragen macht. Man glaubt nicht nur an
Gott und an die Vergebung: man glaubt an die Heiligkeit, man glaubt an ein
neues Leben, man glaubt an sich selbst, weil man an Gott glaubt. Wenn un-
ser ganzes Vertrauen verschwunden ist, so entsteht dieses Vertrauen und
wéchst unauthorlich im Herzen, und die in den Traumen geschopfte Hoff-
nung macht einer unaussprechlichen, in Gott geborenen und in Gott begriin-
deten Hoftnung Platz.

Und doch schlief3t dieses Erwachen des Glaubens das Erwachen der Ver-
zweiflung, obgleich dasselbe aufhebend, in sich ein. In der Tat: dieses Licht
von Gott zerstreut tausend Trugbilder; wie es unser ganzes altes Leben ver-
dammt, so verdammt es alle unsere Hoffnungen; es zeigt uns die sinnlose
Eitelkeit aller Systeme, auf denen das Weltvertrauen sich aufbaut; besser als
die volligste Ubersittigung, die bittersten Tauschungen, die grausamsten
Erfahrungen es tun konnten, enttduscht es uns iiber das Leben, die Mensch-
heit und uns selbst; aber es bereichert uns, indem es uns beraubt, es beraubt
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uns, um uns zu bereichern; und es zerstort mit seinem Hauche die Welt un-
serer Einbildung nur, um hienieden schon eine neue Welt zu schaffen, wo
alles Friede, Licht, Harmonie, Unsterblichkeit ist.

Wie der geschickte Arbeiter die Bruchstiicke eines unformigen Gefal3es
wieder zusammenfiigt, sie der Wirkung des Feuers unterwirft, und, indem er
das schmelzende Metall oder Glas in eine Form rinnen lasst, uns ein Gefal
von unendlich zierlicherer und reinerer Rundung zuriickgibt: also sammelt
der Glaube, ein tausendmal geschickterer Arbeiter, die Triimmer jener Welt,
welche die Wahrheit so eben unter unsern FiiBen gerbrochen hat, und bildet
uns aus jenen namlichen Triimmern, schon in diesem Leben, eine der ge-
genwirtigen GrofBle unserer Begriffe und der neuen Heiligkeit unserer Nei-
gungen angemessene Welt. Wenn wir lesen, dass des Menschen Sohn ge-
kommen ist, zu suchen und selig zu machen, was verloren war, so diirfen
wir darunter nicht blo3 verstehen, dass Er verlorene Menschen gesucht und
selig gemacht habe; nein; sondern an den Menschen und in der Welt Alles,
was verloren war, unsere verlorene Vergangenheit, unsere verlorene Phanta-
sie, unser verlorenes Herz, unsere verlorenen Krifte, unsere verlorenen An-
lagen, unser verlorenes Vermogen - mit einem Worte, Alles, was wir An-
dern als Gott gaben, denn Alles, was wir [hm nicht geben, ist eben dadurch
schon verloren.

Aber wenn wir dieses Erwachen als eine Gnade Gottes dargestellt haben, so
diirfen wir ja nicht vergessen, dass das Namliche, was verhei3en, auch be-
fohlen worden 1st. Es ist die Stimme Gottes, die uns erweckt; aber diese
Stimme ruft: ,,Wache auf!* Man kann ithr das Ohr verschliel3en und zu sei-
nen Traumen zuriickkehren, bis dass die Stimme der Verzweiflung ihrerseits
ruft: ,,Wache auf!“ Das Evangelium ist voll Aufforderungen zum Erwachen,
als zu einer freiwilligen Handlung, in dem Sinne wenigstens, dass die Ver-
weigerung dieses Erwachens als eine Willenstat betrachtet wird. Jedermann
weil}, dass der Wille beim physischen Erwachen nicht immer unbeteiligt ist,
weil wir genau zu der Zeit erwachen, die wir bei uns festgesetzt haben, ehe
wir uns dem Schlafe iiberlieBen. Dies findet keine Anwendung beim Erwa-
chen des geistigen Menschen, welcher sich nicht vornehmen konnte, zu er-
wachen, da man, um sich etwas vorzunehmen, wach sein muss, und er es
nie gewesen ist. Nichtsdestoweniger bleibt das ausgemacht: die Stimme, die
thm ruft: ,,Wache auf!* weckt ihn hinldnglich, damit er von seinem Willen
Gebrauch machen und mit demselben zwischen Wachen und Schlafen wih-
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len konne. Es gibt also man kann es sagen zwei auf einander folgende Er-
wachen, das eine ist ein unfreiwilliges, das andere ein freiwilliges; das eine
ein vorlaufiges, das andere ein entscheidendes; und vom zweiten sagen wir,
es sei befohlen. Dieses freiwillige Erwachen hat sogar mehr als einmal statt,
und das christliche Leben ist vielleicht nur eine Folge von Erwachen, die al-
le in einem ersten Erwachen eingeschlossen sind. Derjenige, welcher sein
Ohr der gnadenvollen Botschaft des Evangeliums geliehen hat, leiht sein
Ohr seinen Lehren und erwacht, um gerecht zu leben (1 Kor. 15,34); an die-
jenigen, welche auf diese Weise doppelt erweckt worden sind, wird die
Stimme Gottes abermals zu den verschiedenen Zeiten ihres Lebens gerich-
tet, um den lauteren Sinn zu erwecken, den sie schon haben (2 Petr. 3,1);
und in dem Malfe, als jenes betdubende Etwas, was in dem Luftkreise der
Welt verbreitet ist, sie fiir Augenblicke einzuschlédfern droht, so erweckt sie
jene namliche Stimme, unmittelbar oder durch die Freunde der Wahrheit,
zur rechten Zeit durch ihre Erinnerungen (2 Petr. 1,13). Wenn ihr alle diese
Erweckungen zusammennehmt, wenn ihr sie, um so zu sagen, summiert
und das Endergebnis derselben schitzet, so werdet ihr finden, dass der wah-
re Name der Gnade, die Gott euch erweist, und des Gesetzes, das Er euch
auflegt (denn was Gnade ist, ist auch Gesetz, und was Gesetz ist, ist auch
Gnade), der Name Auferstehung ist. Und darum fiigt der Apostel, nachdem
er gesagt hat: ,,Wache auf, der du schléfst!* unmittelbar darauf hinzu: ,,Und
stehe auf von den Toten!* Eine iibertriebene, unerhorte Forderung! - aber
Derjenige, der uns befiehlt aufzustehen, auferweckt uns selber.

Jeder, der bei der ersten Gnade treu ist, Jeder, der, so viel er dessen fahig ist,
erwacht und aufsteht, wird nicht lange auf die Belohnung einer ersten Treue
und auf die Bestéitigung einer ersten Gnade warten. Er wird die Augen im
Lichte und nicht in der Dunkelheit 6ffnen. ,,Wache auf*, sagt der Apostel,
und stehe auf von den Toten, so wird dich Christus erleuchten.* Ja, Christus
wird dich mit seinem eigenen Glanze erleuchten; denn Er ist das Licht
selbst. ,,Welche thn ansehen®, sagt der Psalmdichter, ,,werden ganz erleuch-
tet.” Das Erwachen und das Licht sind nicht zwei Dinge, die das Evangeli-
um trennt; das Evangelium weil} nichts von jenem Erwachen in der Finster-
nis, welches ist das Erwachen der Verzweiflung. Und wenn es zu einer See-
le spricht: ,,Stehe auf,* so setzt es wie im Propheten hinzu: ,,Und werde
Licht.* Es ist iiberfliissig, zu beweisen, dass das so sein muss; aber dass wa-
re nicht Uiberfliissig, wenn wir Zeit hétten, zu zeigen, welches sei das Fort-
schreiten, welches die Ausdehnung, welches der Glanz dieses wiedergeba-
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renden Lichtes. Beschranken wir uns darauf, zu sagen, dass es dem ersten
Erwachen, dem ersten Blicke des Menschen, den die Stimme der Gnade aus
seinem Schlummer und aus seinen Traumen gezogen hatte, versichert ist. Er
empfangt nach einander alle Klarheiten.

Und gleichwie beim Anbruch des Tages zuerst die hochsten Spitzen sich
schwach von der Finsternis ablosen, dann allméhlig das Licht tiefer hinab-
fallt und den Ful} derselben einhiillt; wie dann jenes nimliche, immer leb-
hafter werdende licht, von einem Gegenstande zum andern strahlend, in die
kleinsten Windungen und in die kleinsten Zwischenrdume sanft eindringt,
so dass sich am Ende alles losmacht, alles deutlich hervortritt, alles erkenn-
bar wird; also wird uns von Wahrheit zu Wahrheit am Ende die ganze Wahr-
heit bekannt; also, indem das Licht das Licht gebiert, die Erfahrung sich mit
der Offenbarung verbindet, die Offenbarung der Erfahrung einen Sinn gibt,
umfasst unsere Erkenntnis der Gegenstinde immer mehr, durchdringt sie
besser, beurteilt alle Dinge mit mehr Sicherheit; und wir erfahren, dass der
Weg des Glaubens der nimliche ist, wie der Pfad des Gerechten, wo das
Licht ohne Authoren zunimmt bis auf den vollen Tag. Das ist die Verhei-
Bung des Apostels an alle diejenigen, welche, wenn sie ihrem Gewissen Ge-
hor gegeben haben, bis auf einen gewissen Punkt erwacht und auferstanden
sind von den Toten: Christus wird sie erleuchten! Ja, Christus, und kein An-
derer; denn Er allein kennt zugleich alle Geheimnisse Gottes und alle unse-
re Geheimnisse, was Gott ist und was wir sind, was Er fiir uns sein will und
was wir fiir Thn sein miissen, was wir sollen und was wir kOnnen, unsere
Gefahren und unsere Rettungsmittel, unsere Lebensordnung, die Anwen-
dung jedes unserer Augenblick, die Kunst gliicklich zu sein und diejenige
zu leiden; endlich, um nichts auszulassen, die Kunst zu wissen und die
Kunst nicht zu wissen. Das ist es, was wir von Christo zu erwarten haben,
das ist es, was der Glaube je mehr und mehr von IThm empfangen wird. O
seliges Licht des wahrhaft erwachten, wahrhaft auferstandenen Menschen |
o einziges Licht unter den Finsternissen der Welt! o Licht, und allzumal Le-
ben, Freude und Stirke des Menschen! erhebe dich iiber unsern Hauptern,
erleuchte unsere mithsamen Pfade, hiille uns von allen Seiten ein; ein einzi-
ger Strahl von dir entziickt eine in Trauer versunkene Seele: was wire es
erst mit allen deinen Klarheiten! was wére erst ein Tag ohne Untergang! O
Geist des Lichtes, verweigere uns nicht das Licht; und wenn Du uns aus
diesem schweren und verhidngnisvollen Schlafe erweckt hast, der das ganze
Geschlecht Adams darniederdriickt: dann habe uns nicht vergebens er-
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weckt, weder fiir uns, noch fiir die Andern, sondern damit wir das Licht
empfangen und damit wir das Licht ausbreiten, so dass sie, wenn sie unsere
Werke des Lichtes sehen, mit uns, und wir mit ithnen, unsern Vater im Him-
mel preisen!
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Samtliche Texte sind der Glaubensstimme, Stand: Oktober 2021, und den
dazugehorigen Seiten entnommen. Diese Seiten sind:
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Briefe der Reformationszeit
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Zeugen Christi

Bei vielen, aber nicht bei allen Texten sind auch die Quellen angegeben.

Die Biicher der Glaubensstimme werden kostenlos herausgegeben und diir-
fen kostenlos weitergegeben werden.
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Spendenaufruf
Jung St. Peter zu StralRburg

Ich hatte vor einigen Tagen das Vergnligen, in StraRburg die Kirche Jung St. Peter besichtigen zu kon-
nen - das ist die Kirche, in der Wolfgang Capito die Reformation einfiihrte und lange predigte. Sein
Nachfolger war Paulus Fagius, der dann mit Martin Bucer nach England ging und dort starb.

Es war flir mich ein besonderes Erlebnis, weil ich mich mit der Reformation in StralRburg schon lange
verbunden fiihle. Die Kirche ist immer noch evangelisch, und der Mitarbeiter, der die Kirche betreu-
te, gab mir eine Reihe interessanter Informationen lber die Geschichte der Kirche.

In den letzten Tagen habe ich fiir die Glaubensstimme das Buch ,Die Jung St. Peter-Kirche in Straf3-
burg, von Jean-Philippe Lambs, einem Prediger an Jung St.-Peter von 1835 bis 1854, liberarbeitet
und aufgenommen.

Der Erhalt von Jung St. Peter ist teuer, die Gemeinde ist auf jede Spende angewiesen. Daher méchte
ich auch hier zu Spenden aufrufen. Es gibt die Moglichkeit, per Paypal fur diese Kirche und ihre Er-
haltung zu spenden:

Spendenlink Paypal

Die Homepage von Jung St.-Peter ist https://www.saintpierrelejeune.org/

Ihr wisst, dass die Glaubensstimme - und auch die Blicher der Glaubensstimme - von Anfang an kos-
tenlos waren. Das werden Sie auch bleiben. Manche fragen mich, ob ich Spenden annehme - das ist
nicht der Fall. Aber jeder, der flr Jung St.-Peter spendet, macht mir eine personliche Freude, auch
wenn ich es nicht erfahre.

Euch allen wiinsche ich Gottes reichen Segen.

Andreas Janssen
Im Kreuzgewann 4
69181 Leimen

Natiirlich suche ich immer noch Leute, die Zeit und Lust haben, mitzuarbei-
ten - wer also Interesse hat, melde sich bitte. Meine Email-Adresse ist: web-
master(@glaubensstimme.de. Insbesondere suche ich Leute, die Texte ab-
schreiben mochten, bestehende Texte korrigieren oder sprachlich {iberarbei-
ten mochten oder die Programmierkenntnisse haben und das Design der
Glaubensstimme verschonern konnen.
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Anmerkungen

[1]

Das Vernunftgemélfe
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[«2]

Abtreten, ein Amt niederlegen
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[«—3]

Im Text stand hier fehlerhaft ,,Dich*
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[«—4]
Jes. LXIII,14; LXVI, 12; LXIIL,9
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[<3]
Es hat im Altertum ein berithmtes Volk (das von Sparta) gegeben, dessen einem Teil es gelun-
gen war, den andern zu unterjochen und ihm die hirtesten Gesetze aufzudringen. Die Besieg-
ten und die Sieger fuhren fort, einen und denselben Boden zu bewohnen, und, wenn man will,
ein Volk zu bilden; aber die Verschiedenheit ihrer gegenseitigen Stellung zeigte sich in der
Verschiedenheit ihrer Beschéftigungen. Die Sieger hatten sich vorgenommen, als Volk zu einer
idealen Vollkommenheit ohne Beispiel zu gelangen. Mithin wurden die militirischen Ubun-
gen, die strengste RegelméaBigkeit, die hirtesten Entbehrungen der Grundzug ihres Lebens; es
war keinem der Mitglieder dieser Verbindung erlaubt, die Grenzen der Republik zu {iberschrei-
ten, und keinem Fremden dies geheiligte Gebiet zu betreten; man hétte es ein kriegerisches,
den strengsten Regeln unterworfenes Kloster nennen kdnnen. Aber da man mitten in dieser er-
habenen Ordnung doch leben musste, wurde der besiegte Stamm beauftragt, dafiir zu sorgen;
ihm legte man das niedrige, aber unentbehrliche Amt auf, die Erde zu bebauen, Gewerbe zu
treiben, mit einem Wort, fiir die materiellen Bediirfnisse Sorge zu tragen, welche zu fiihlen
auch die erhabensten Geister nicht verhindern konnen. Also auf der einen Seite die Vervoll-
kommnung, auf der andern die Arbeit; auf der einen Seite das moralische und intellektuelle
Leben, auf der andern das materielle Leben und die mechanischen Beschéftigungen; auf der
einen Seite die Politik, zu einer Art von Religion geworden, auf der andern die Industrie ohne
Freiheit und fast ohne Gedanken; das war die Organisation dieses merkwiirdigen Volkes. Die-
ser Zustand der Dinge ist ein schwaches Bild, aber doch ein Bild des Lehrsystems, welches
wir bekdmpfen. In der Tat, dieses System teilt die Menschheit auch in zwei Klassen, in zwei
Volker, die einen, welche sich retten, indem sie sich den Lasten der Gesellschaft entziehen, die
andern, welche sich verderben, indem sie sich denselben unterwerfen; die einen, die dauernde
Nahrung im ewigen Leben verfolgend, die andern, sich fiir die Nahrung, welche vergeht, auf-
reibend; und endlich, was nicht blof3 sonderbar, sondern hassenswert ist, die einen auf Kosten
ihres Heils arbeitend, damit die andern in Ruhe ihr Heil schaffen konnen; denn nach allem ist
es nicht anders. Wie geistig man auch sei, man hat einen Kdrper, man hat Interessen, man hat
eine Familie. Man bedarf der Produkte der Erde, um sich zu ernéhren, der Erzeugnisse der In-
dustrie, um sich zu kleiden, der Gesetze, um in Frieden zu leben, der 6ffentlichen Gewalt, um
beschiitzt zu werden; und alle diese Bediirfnisse, wenn man sie selbst auf das Notwendigste
zuriickfiihrt, legen eine Entwicklung von Kenntnissen, eine Menge von Studien voraus, von
denen es schwer ist, sich im ersten Augenblick einen Begriff zu machen. Der Besitz jenes gro-
ben Nahrungsmittels, das von der ersten Notwendigkeit ist, und welches die Wiederkehr der
Hungersnot fast unmdéglich macht, kniipft sich, ohne dass man es ahnet, an die hochsten Spe-
kulationen der Wissenschaft und die sinnreichsten Erfindungen der Kiinste; so dass, man
konnte denn ohne Nahrung, ohne Kleidung und ohne Gesetze leben, notwendiger Weise bei
dem in Rede stehenden Systeme sich ein Teil des Menschengeschlechts ins Verderben stiirzt,
um die Existenz des Andern zu sichern, welcher sich rettet.
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[«—6]

Ansteckung, Infektion
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[<7]
Man hat gefunden, dass wir diesen Menschen des alten Judda eine ganz moderne Sprache fiih-
ren lieBen. Es wiirde dies ein groBer Fehler in einer Fiktion sein, deren hauptsichlichster
Zweck wire, die Fantasie zu fesseln; allein der Inhalt dieser Rede ist nicht eine poetische Fik-
tion. Wir haben den Christen des Jahres 33 vor Jesus Christus dargestellt, und wir glauben
nicht, dass dieser Christ wesentlich von dem des Jahres 1832 abweicht. Ohne uns daher viel
um die Lokalfarbe und das Zeitgeméafie zu kiimmern, haben wir in seinen Mund den allgemei-
nen Ausdruck der Gefiihle der wahren Christen aller Zeiten gelegt. Wenn unsere Sprechweise
die des 19ten Jahrhunderts ist, so kommt dies daher, weil wir nicht das Talent besaflen und
auch nicht die Notwendigkeit fiihlten, diesen Menschen so sprechen zu lassen, wie er damals
hat sprechen konnen; hétten wir es getan, und selbst mit Gliick, so wiirde es wahrscheinlich
auf Kosten der Klarheit geschehen sein.
Wir stimmen dem Kritiker bei, wenn er dieses willkiirliche Wiederaufbauen der Vergangenheit
missbilligt, welches sich einige religiose Schriftsteller unserer Zeit erlauben. Wir lieben eben
so wenig wie er die Kiihnheit, mit welcher man gewisse Liicken der evangelischen Erzédhlun-
gen ausfullt. Diese Erzdhlungen sind nicht so arm, als dass man ihnen das Almosen einer Men-
ge romanesker Vermutungen spenden miisste. Die Geschickten machen es besser; sie finden
genug Reichtiimer in dem Texte, ohne irgend eine Hypothese auszubeuten; sie wiirden sich
schon aus gutem Geschmack dessen enthalten, selbst wenn sie vergessen sollten, wie sehr der-
gleichen Einschaltungen den Text profanieren, welchem man sie aufdringt.
Sollte man glauben, dass ich dem Jiinger Jesu nicht bloB3 eine Sprache, sondern Gedanken ge-
lichen habe, welche er nicht haben konnte, so antworte ich, dass ich die Bestimmtheit dieser
Gedanken nur, so viel ich gekonnt, vermehrt habe, allein dass diese Gedanken selbst alt sind.
Die christliche Theologie der Jiinger jener Zeit, selbst der geistreichsten, war wahrscheinlich
nicht sehr bestimmt; allein wenn sie jener von Simeon glich, so wich sie nicht wesentlich von
der des Glaubigen ab, welchen ich habe sprechen lassen; Saurin ermutigt mich, es zu glauben.
Er hat die Rede oder vielmehr die Hymne des Simeon in einem Sinne entwickelt, der dem
ganz dhnlich ist, welchen ich den Freudenbezeugungen der Menge am Palmsonntage beilege.
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[—S8]

ldhmen
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[«9]

lat. usurpare ,,in Besitz nehmen®, ,,widerrechtlich die Macht an sich reilen*
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[«—10]

Beauftragten, Bevollméchtigen
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[«11]

von lateinisch novicius, ,Neuling', Zeit der Ausbildung
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[«12]

lat. dispensa ,,Erteilung einer Gunst™ im Sinne von Befreiung oder Ausnahmegenehmigung
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[«13]

Anspruch, Anmafung
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[«—14]

Anzeichen
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[«15]

Dieses Erschaffen einer evangelischen oder asketischen Sprache war eine unvermeidliche Sa-
che, und alle Welt hat dazu beigetragen, Freunde sowohl wie Feinde; allein man ist weiter ge-
gangen, als es notwendig war. Der Nachteil dieses christlichen Dialektes oder dieser techni-
schen Sprache der Religion zeigt sich besonders heut zu Tage: oft ist man, um sich verstand-
lich zu machen, gezwungen, darauf zu verzichten, und die Gegensténde des Christentums in
der Sprache der Welt zu nennen. Aufler der Unverstandlichkeit hat man die Missverstdndnisse
zu fiirchten, welche vielleicht noch schlimmer sind; viele Dinge erscheinen, selbst den christ-
lichsten Personen, durch diese exotische Nomenklatur verschleiert; das naive Ansehen der
Dinge ist dadurch gestort. Die Begriffe, welche einige dieser Worter im Laufe der Zeiten,
durch weitere Ausdehnung oder durch Missbrauch, angenommen haben, kniipfen sich an Tat-
sachen und Einrichtungen des Altertums, welche wir eben dadurch in einem falschen Licht se-
hen. Es wiirde oft geniigen, sie in der gewdhnlichen Sprache auszudriicken, um sie aufs Neue
zu definieren und allen Lesern des Evangeliums eine reine und lebendige Anschauung davon
zu geben. Unsere Zeit macht Anspruch auf eine teilweise Umgestaltung der frommen Aus-
drucksweise, und sie wird dieselbe ohne Zweifel erlangen.
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[«16]

Profanierung oder Profanation (von profan, das zugehorige Verb ist profanieren) ist die Ent-
weihung oder Entwiirdigung eines sakralen (materiellen oder immateriellen) Gegenstandes.
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